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నాంది 


ప్రపంచ వ్యాప్తంగా ఉన్న తెలుగు వారిని ఒక్క వేదిక పైకి తీసుకు వచ్చేందుకు, 
తెలుగు ప్రభలను దశదిశలా వ్యాపింపజేసేందుకు రాష్ట్ర ప్రభుత్వం 2012 డిసెంబర్‌ 
27 నుండి 29 వరకు ఏడుకొండలవాడి ఆవాసమైన తిరుపతి పుణ్య క్ష క్షేత్రంలో అత్యున్నత 
స్థాయిలో తెలుగు మహాసభలను ఏర్పాటు చేసింది. రాష్ట్రంలోనూ, దేశంలోనూ, ఇతర 
దేశాల్లోనూ ఉన్న తెలుగు వారందరూ పరస్పరం భావ వినిమయం చేసుకోవడానికీ, 
తెలుగువారు తమ గత చరిత్రను సంస్మరించుకుంటూ, ఉత్కృష్టమైన భవిష్యత్తును 
నిర్మించుకోవడానికో ఈ మహా సభలు ఎంతగానో దోహదం చేస్తాయని మేము 
విశ్వసిస్తున్నాం. 

తొలి ప్రపంచ తెలుగు మహాసభలు జరిగి ౩7 సంవత్సరాలు గడిచాయి. అయితే 
ఇంతవరకూ ఏ రాష్ట్ర ప్రభుత్వం ప్రపంచ మహాసభలను నిర్వహించడానికి చొరవ 
చూపలేదు. మా ప్రభుత్వం అధికారంలోకి వచ్చిన నాటి నుంచీ ప్రజాజీవితాన్ని ఎలా 
మెరుగుపరచాలీ, తెలుగు వారి వైభవాన్ని ఎలా పరిరక్షించాలీ అనే దృష్టితో పనులు 
చేపడుతోంది. తెలుగువారి నిర్వహణ సామర్జాన్ని ఇటీవల జరిగిన జీవ వైవిధ్య సదస్సులో 
కూడ ప్రభుత్వం నిరూపించింది. ఈ నేపథ్యంలోనే ప్రపంచ తెలుగు మహాసభలను 
నిర్వహించడానికి సమాయత్తమైంది. 


ఇటీవల కాలంలో ప్రపంచ వ్యాప్తంగా ఎన్నో రాజకీయ, సామాజిక, సాంస్కృతిక 
పరిణామాలు సంభవించాయి. వీటి నేపథ్యంలో బహుభాషా దేశమైన మన భారత 
దేశంలో తెలుగు భాష, సాహిత్యం, చరిత్ర, సంస్కృతి, కళలు మొదలైన విషయాల్లో 
జరిగిన కృషి గురించి, జరగవలసిన కృషి గురించి మనం చర్చించవలసింది ఎంతో 
ఉంది. ప్రపంచీకరణ నేపథ్యంలో మన తెలుగు భాష ఉనికిని కోల్పోకుండా 
పరిరక్షించేందుకు, తెలుగు బెన్నత్యాన్ని నలుదిశలా చాటేందుకు రాష్ట్ర ప్రభుత్వం కృత 
నిశ్చయంతో ఉంది. నిత్యం ప్రజల హితం కోరి, ప్రజల అభీష్టాలను నెరవేర్చేందుకు, 
తెలుగు జాతి దేశ విదేశాల్లో తలెత్తుకు తిరిగేలా చేసేందుకు అవిరళ కృషి చేస్తున్న మా 
ప్రభుత్వం, తెలుగు తేజం కాంతులు వెదజల్లేలా ఈ మహోజ్వలమైన సభల నిర్వహణకు 
పూనుకొంది. ఈ సభలలో సదస్సులు, తెలుగు వారి కళా ప్రదర్శనలు, చేతివృత్తుల 
ప్రదర్శనలు, లలితా కళా వైభవాన్ని చాటే కార్యక్రమాలు, రాష్ట్రేతర, విదేశాంధ్రుల 
సమావేశాలు, మొదలైన ఎన్నో అంశాలతో పాటు పుస్తక ప్రచురణ కూడ పెద్ద ఎత్తున 
చేపడుతున్నాం. అందులో భాగంగానే ఈ లఘు[గ్రంథాల ప్రచురణ జరుగుతుంది. 


ఎంతో ప్రతిష్టాత్మకంగా నిర్వహిస్తున్న ఈ మహాసభల సందర్భంగా ప్రచురించే 
లఘు [గ్రంథాలు పాఠకుల ఆదరణ పొందగలవని ఆశిస్తున్నాం. 


శ. 
౩ష్పల్లు "రిషి 
(ఎన్‌. కిరణ్‌ కుమార్‌ రెడ్డి) 
ముఖ్యమంత్రి 
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ప్రస్తావన 


తెలుగువారు తెలుగు నేలపై 37 ఏళ్ళ విరామం తర్వాత చేసుకుంటున్న పండుగ 
ప్రపంచ తెలుగు మహాసభలు. మన సంస్కృతిని నలుదిశలా వ్యాపింప జేస్తున్న తెలుగు 
వారందరూ ఒక్కచోట చేరి, తెలుగు దనాన్ని పంచు కునేందుకు, తెలుగు పరిమళాలు 
వెదజల్లేందుకు ఉద్దేశించిన సన్నివేశం ప్రపంచ తెలుగు మహాసభలు. తెలుగు వారి 
సంస్కృతి బహుముఖీనమైంది. అందులో భాష. సాహిత్యం, చరిత్ర, లలితకళలు, 
జానపద, గిరిజన విజ్ఞానం వంటి ఎన్నో అంశాలున్నాయి. వీటన్నిటి గురించి 
విశ్లేషించుకుని, వాటిని పరిరక్షించడం, పోషించడం, పరివ్యాప్తి చేయడం ప్రభుత్వం 
తన విద్యుక్త ధర్మంగా భావిస్తున్నది. 

ఈ బృహత్తరమైన బాధ్యతని నెరవేర్చే సంకల్పంలో భాగంగానే “ప్రపంచ తెలుగు 
మహాసభల” నిర్వహణకు ప్రభుత్వం నడుము కట్టింది. అతి తక్కువ వ్యవధిలో అత్యంత 
సమున్నత స్థాయిలో తలపెట్టిన ఈ మహాసభలకు దేశ విదేశాల నుంచి తెలుగువారు 
స్వాగతం పలుకుతున్నారు. అత్యధిక సంఖ్యలో ఈ సభల్లో పాల్గొంటున్నారు. 


తెలుగు వారందరూ ఒక్కచోట సమకూడి, తమ గురించి చర్చించుకుని, 
భవిష్యత్తుకు బాటలు వేసుకునే క్రమంలో మన గురించి మనం మరోసారి 
తెలుసుకునేందుకు, వివిధ రంగాల్లో మనం సాధించిన దాన్ని పునశ్చరణ చేసేందుకు 
ఈ సభల సందర్భంగా సదస్సులు, లఘుగ్రంథాల ప్రచురణ, ప్రత్యేక సంచికల ముద్రణ, 


వివిధ అంశాల్లో ప్రదర్శనలు, సాంస్కృతిక కార్యక్రమాలు ఏర్పాటు చేయడం 
జరుగుతున్నది. 


తెలుగువారిది ఘనమైన చరిత్ర, అత్యున్నత సంస్కృతి. అయితే కాలంతో పాటు 
అభివృద్ది పథంలో నడుస్తున్న తెలుగువారు ఎప్పటి కప్పుడు తమ సంస్కృతిలోకి కొత్త 
నీరును ఆహ్వానించడం సహజం. ఈ “పాతకొత్తల మేలు కలయికే” ఒక జాతిని 
నిత్యచెతన్యంతో నింపుతుంది. ఈ విధంగా కొత్త దనాన్ని ఆహ్వానిస్తూనే, మన గతవైభవాన్ని 
విస్మరించకుండా కాపాడుకోవలసిన బాధ్యత మన మీద ఉంది. ఇవన్నీ ఈ ప్రపంచ 
తెలుగు మహాసభల్లో చర్చకు రానున్నాయి. అందరం కలిసి, తెలుగుదనాన్ని 
పరిరక్షంచుకునే ప్రయత్నం చేయవలసిన తరుణం ఆసన్నమైంది. 


వీటన్నిటినీ దృష్టిలో ఉంచుకుని తెలుగువారి భాష సాహిత్యం, సంస్కృతి, 
పౌరజీవనం తదితర అంశాలపై లఘుగ్రంథాలను నిష్టాతుల చేత రచింపజేసి ప్రచురించే 
గురుతర బాధ్యతను పొట్టి శ్రీరాములు తెలుగు విశ్వ విద్యాలయం, తెలుగు అకాడమీ, 
రాష్ట సాంస్కృతిక శాఖ నిర్వర్తిస్తున్నాయి. తెలుగు ప్రజలు కలకాలం ఉపయోగించుకునే 
విధంగా ఈ పుస్తక ప్రచురణ జరుగుతోంది. వీటిని పాఠకులు, తెలుగు భాషాభిమానులు, 
పండితులు ఆదరిస్తారని విశ్వ సిస్తున్నాను. 


(౧ వయంఅోతుతాకే. 
(వట్టి వసంతకుమార్‌) 


పొట్టి శ్రీరాములు తెలుగు విశ్వవిద్యాలయం 
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ఆచార్య ఎల్లూరి శివారెడ్డి లలిత కళాక్షేత్రం, 


ఉపాధ్యక్షులు పబ్లిక్‌ గార్డెన్స్‌, 
నివేదన హైదరాబాద్‌-500 004 


ఇన్నేళ్ళ తరువాత (ప్రపంచ తెలుగు మహాసభలు జరగడం తెలుగు భాషా 
సాహిత్యాభిమానులకు, సంస్కృత ప్రియులకు, వివిధ రంగాలలో నిష్ణాతులైన మేధావులకు 
ఆనంద ప్రదమైన అంశం. 1975లో జరిగిన ప్రపంచ తెలుగు మహాసభల ఉత్తేజం తోనే 
1985లో పొట్టి శ్రీరాములు తెలుగు విశ్వ విద్యాలయం ఆవిర్భవించింది. తెలుగు విశ్వ 
విద్యాలయం ఈ రాష్ట్రంలోను, భారత దేశంలోను, విదేశాలలోను ఎన్నో సభలు, సమావేశాలు 
నిర్వహించింది. భాషా సాహిత్య సంస్కృతుల్ని దృష్టిలో ఉంచుకొని అనేక గ్రంథాలను 
వెలువరించింది. తెలుగు విశ్వ విద్యాలయం అప్పటి సాహిత్య అకాడమీ నిర్వహించిన 
పాత్రను చాలా వరకు బాధ్యతాయుతంగా నిర్వహిస్తున్నది. విస్తరణ సేవా విభాగాన్ని అకాడమీల 
విభాగంగా మార్చి దానికి సంబంధించిన కార్యక్రమాలను చేపడుతున్నది. నిధుల కొరత 
వల్ల కొన్ని కార్యక్రమాలను అనుకున్న స్థాయిలో చేయలేకపోతున్నాం. 

ఈ నాలుగవ ప్రపంచ మహాసభల సందర్భంగా తెలుగు విశ్వ విద్యాలయం తన 
వంతు బాధ్యతను స్వీకరించింది. భారత దేశంలో పదిచోట్ల సన్నాహక సభలు ఇప్పటికే 
అధిక భాగం నిర్వహించింది. 1975లో మహాసభల సందర్భంగా ప్రచురించిన 30 లఘు 
[గ్రంథాల్ని పునర్శుద్రిస్తున్నది. మరొక 50 గ్రంథాలను ప్రత్యేకమైన అంశాలమీద రాయించి 
ఈ మహాసభల సందర్భంగా విడుదల చేస్తున్నది. ఆయా రంగాలలో నిష్టాత్తులైన వారిచేత 
ప్రామాణిక గ్రంథాలను రాయించాలన్నది మా విశ్వ విద్యాలయం ఆశయం. నిజంగా 
ఇంత స్వల్ప సమయంలో గ్రంథ రచన చేసి సహకరించిన రచయితలకు మా ధన్యవాదాలు. 
ఈ గ్రంథాల ప్రచురణకు ఆర్థిక సహకారం అందించిన ప్రభుత్వానికి ప్రత్యేకంగా ముఖ్యమంత్రి 
గౌరవనీయులు మాన్యశ్రీ నల్లారి కిరణ్‌కుమార్‌ రెడ్డి గారికి, సాంస్కృతిక శాఖామాత్యులు, 
మాన్యశ్రీ వట్టి వసంతకుమార్‌ గారికి, సంబంధిత ప్రభుత్వాధికారులకు మా విశ్వవిద్యాలయం 
పక్షాన కృతజ్ఞతలు తెలియజేస్తున్నాను. ఈ పరంపరలో “దళిత సాహిత్యోద్యమం” అనే 
అంశం మీద చిరుపొత్తాన్ని సకాలంలో వ్రాసి యిచ్చిన డా॥ శిఖామణి గారికి ధన్యవాదాలు. 
[గ్రంథముద్రణ కార్యక్రమంలో చేదోడు వాదోడుగా ఉన్న ఆచార్య సి.మృణాళిని గారికి, 
ఆచార్య డి. మునిరత్నం నాయుడు గారికి అభినందనలు. 


నన రో 
“(ధల్లూరి శివారెడ్డి) 


౨౫ రాలు హే లి [5 (| 


విషయ సూచిక 


దళిత సాహిత్యం - నిర్వచనం 
దళిత సాహిత్యం -ా నేపథ్యం 
దళిత సాహిత్యం - కవిత్వం 


* దళిత సాహిత్యం - కథ 


దళిత సాహిత్యం - గేయం 

దళిత సాహిత్యం - నవల 

దళిత సాహిత్యం - నాటకం 

దళిత సాహిత్యం - సాహిత్య విమర్శ 
ఉపయుక్త గ్రంథ సూచి 


1-9 
10-186 
19-40 
41-56 
5/7-/3 
7డ-రి1 
82-97 


98-115 
110-124 


దా॥॥శిఖామణి శే 


1. దళిత సాహిత్యం -నిర్వచనం 


నిర్వచనం : 

“దళిత” శబ్దం 'దళ్‌ అనే ధాతువు నుండి పుట్టిన పదం. దళిత శబ్దానికి అనేక 
నిఘంటువులు అనేకరకాల అర్జాలను యిచ్చాయి. శబ్దరత్నాకరము “'డళితము, దళము, 
దళవాయి' అనే పదాలకు ఖండించబడినది, భేదించబడినది, సేనాధిపతి, సుంకరి, 
సహాయుడైన ఉద్యోగస్తుడు' అనే అర్ధాలను ఇచ్చింది. 

సూర్యరాయాంధ్ర నిఘంటువు “బీల్ప్బబడినది, వినిసినది, అర్థీకృతము, సగముగా 
చేయబడినది -విక్షిప్తము, ఇటునటు చిమ్మబడినది” అనే అర్జాలను ఇస్తే సి.పి. బ్రౌన్‌ 
తెలుగు-ఇంగ్రీషు నిఘంటువు-దళితము అనే పదానికి 310%, 2020666, 50116 
101666 అనే అర్జాలను యిచ్చింది. 52039101005021150-4016 ఓ1010%20/ దళ 
శబ్దానికి ౦ 9015. 0౧౦౧. 50116 020% అనే అర్థాలను యివ్వగా, ఇదే నిఘంటువు 
“దళిత్‌ పదానికి 3101:60, ౫౦010, 1006 08136 9011 ౦0ల౦6౮6, అపముజం666, 
5020161066, 0620, రయ[0)/66 వంటి అర్ధాలను యిచ్చింది. 
దళితశబ్దం ప్రస్తావన: 

ప్రాచీన తెలుగు సాపొత్యంలో బమ్మెర పోతనామాత్యుని ఆంధ్ర 
మహాభాగవతంలోని అష్టమ స్మంధంలోని గజేంద్రమోక్ష ఘట్టంలో దళిత పద ప్రయోగం 
కనిపిస్తుంది. 

“దళితపాపు డగుచుందన లోకమున కేగ 
నపుడు శౌరికేల నంటి తడవ 
వాస్తిలోకనాథుడు జ్ఞానరహితుడై 
విష్ణురూపుడగుచు వెలుగుచుందె 


2 దళిత సాహిత్యోద్యమం 


'హూహువు” అనే గంధర్వుడు దేవముని వలన మొసలిగా 
మారిపొమ్మని శాపం పొందాడు. పశ్చత్తాపపడి మునిని శరణు వేడగా శ్రీమహావిష్ణువు 
వల్ల శాపవిమోచనం పొందుతావని చెప్పాడు. పై పద్యంలో దళితపదం విడువబడిన 
అనే అర్ధంలో ప్రయోగించబడింది. 

ఆధునిక తెలుగు సాహిత్యంలో 1912 ప్రాంతంలో రచించబడిన బలిజేపల్లి 
లక్ష్మీకాంత కవి సుప్రసిద్ధ నాటకం సత్యహరిశ్చంద్రీయంలో దళితశబ్దం ప్రయుక్తం 
అయింది. 

“కాటి సుంకంబు చెల్లింపక యె శవాల 

మసనమున గాల్పరే కద మనుజులార 

కాపులేదనుకొంటిరేమో పదుండు 

దళిత ఘోరారి యీ వీరదాసుగలండు” 

స్మశానవు కాటికాపరి అయిన వీరబాహుడు హరిశ్చంద్రునికొని తన 
సహాయకుదుగా కాటికాపరిగా నియమించిన సందర్భంలో కాటిసుంకం చెల్లించనిదే 
శవాలను కాల్చ్బరాదు సుమా అని హెచ్చరిస్తూ చెప్పినదీ పద్యం. తెలుగు 
సాహిత్యచరిత్రలో మొట్టమొదటి దళిత కావ్యంగా ప్రసిద్ధిపొందిన మంగిపూడి 
వెంకటశర్మ రాసిన 'నిరుద్ద భారతం'లోనూ “దళిత శబ్ద ప్రయోగం కనిపిస్తుంది. 

“చేయుచున్నారు! చేయరు! చేయరారు 

తీసివేయరు కటకటా తెలిసి తెలిసి 

అంతరాత్మకు వ్యతిరేక మాచరింత్రు 

దళిత ధృతులారా! ఆచార దాసులారా![” 

అని అగ్రవర్దాలని వారిని సంబోధిస్తూ, దళితులు చీల్చబడి, పతనమై వున్నారు 
కనుక మీరు ప్రకాశిస్తున్నారు అనే అర్థంలో మంగిపూడి ఎద్దేవాచేసారు. అయితే 
ఆధునిక కాలంలో మరారీ సాహిత్య ప్రభావం వల్ల దళిత పదం భారతీయ సాహిత్యంలో 


దా॥శిఖామణి ఏ 


విసృత వ్యాప్తీ ప్రచారం పొందింది. అంతకుముందు భారతీయ సాహిత్యంలో హరిజన 
శబ్దం ప్రచారంలో వుంది. సుప్రసిద్ధ భారతీయ భక్తకవి కబీర్‌దాసు ఒక దోహాలో 
హరిజన పదాన్ని ప్రయోగించాడు. 
హరిజన్‌ ఆవత్‌ దేఖేకీ, మోవాడో సుఖీగయే 
భావభక్తి సమరూయే నహీం మూర్ధ చూకి గయో!” 

భారతదేశంలో అస్పృశ్య కులాలకు 'హరిజనులిని పేరు పెట్టినవాడు గాంధీ. 
జాతీయోద్యమకాలంలో గుజరాత్‌కు చెందిన 'నర్సిమెహతా' అనే రచయిత రాసిన 
నవలలో వేశ్యావృత్తిలో వున్నవారికి పుట్టిన సంతానానికి హరిజనులని పేరు పెట్టడం 
జరిగింది. దీన్ని చూసిన గాంధీ భారతదేశంలో అస్పృశ్యకులాలకు హరిజన అనే 
పదం తగిలించాడు. అయితే హరిజన పదంపట్ల దళిత శ్రేణుల్లో అప్పట్లోనే వ్యతిరేకత 
వ్యక్తం అయింది. హరినులు, పంచములు అన్న పదాలను నిరసించారు. దీనికి 
సాక్షిగా 1927లో విజయవాడలో జరిగిన “ప్రథమ పంచమ మహాసభి వేదిక 
నిలిచింది. గూడూరు రామచంద్రరావు నాయకత్వంలో, భాగ్యరెడ్డివర్మ అధ్యక్షతన 
జరిగిన ఆ మహాసభలో భాగ్యరెడ్డివర్మ పంచమ పదాన్ని తీవ్రంగా వ్యతిరేకించి 
హరిజన, పంచమ పదాల స్థానాల్లో 'ఆదిఆంధ్ర' పదాన్ని ప్రవేశపెట్టారు. దానితో ఆ 
సభను ప్రథమ ఆదియాంధ్ర సభగా మార్పు చేసారు. 
దళితులు -నిర్వచనం: దళిత శబ్దానికి సంప్రదాయ నిఘంటువులు యిచ్చే అర్జాలను, 
వివిధ చారిత్రిక దశల్లో దళితులు పొందిన పరిణామ క్రమమాన్ని చూ స్తేదళితశబ్దం 
కేవలం ఒకటో రెండో కులాలకు మాత్రమే ఉద్దేశించేదిగా కాకుండా అలాంటి 
వివక్షతలు, అణచివేతల్లో సారూప్యత వున్న కులాలకు సైతం దీన్ని వర్తింప చేసినట్లు 
ప్రముఖ మరాఠీ కవి దాదామోరే ఈ క్రింది అభిప్రాయాన్ని బట్టి గ్రహించవచ్చు. 

6 (అగ 211013 ౧060000066 [0 06౫210 6926160021 02566 జ06 


6౦౧09001665 ౪0100 26 66012166 (0 06 6601653566. 166౧012063 &11 
౧౧60౦౦౧10001663 ౪0100 2౫6 6ల౧166 4 012606 ౪1410 1606062016 $00141 


డే దళిత సాహిత్యోద్యమం 


0166ల 206 ౪/ల6 0౪6 0236653 25 2 000366060%06. 50 ౫116 15 ౧06 2 
౦౦మ90010/ 066 19 2 500121 01235. (09262 0016, 92116 ౫౧0608. 
20%1లఅ/60006206 ౦56౦6. 16211 0612 102116201663 0001612006, 
దీ 00గ%600126౪6 1994 9. 1) సామాజిక వ్యవస్టలో గుర్తింపబడని ఇతర కుల 
సమూహాలు దళిత శబ్దంకిందికి వస్తాయని మోరే అభిప్రాయం. 


దళిత శబ్దం అనేది ఒక్కరోజులో రూపుదిద్దుకున్నది కాదు. శతాబ్దాలుగా 
స్వేచ్చకీ, గుర్తింపుకీ నోచుకోని కోట్లాది ప్రజల ఆకాంక్షలకు ప్రాతినిథ్యం వహించేది 
దళితశబ్దం. శతాబ్దాల అస్థిత్వ పోరాట ప్రతిఫలంగా ఆవిష్కృతమైనది దళిత శబ్దం 
అని బర్బారా. ఆర్‌. జోషి వ్యాఖ్యానించారు. 

"0627 016 15 108 ౧0016 111661) [0 60008069 6 1010 92111 
(1౧6 0001653566), 2 3610 1606000042600 26లపై[63363 0166 01166 1 
0౧60011163 03008816 (920212.%.405101. ల౮౧(౦౪౦౦2016, [06112100 2061 
01603 1.౨9) 

ప్రముఖ మరాఠీ దళిత కవి అర్జున్‌ డాంగ్లే దళిత శబ్దం కేవలం ఒక్కకులాన్ని 
గురించి మాత్రమే వివరించదని దానికి అనేక పార్య్వాలున్నాయని అభిప్రాయపద్దారు. 

“6౪70166 2౫1160261600210/ 020 ౧01665 ౪/1660066%635, 0౪7౪0 
206 1000111600. [లుం6 116 191%) ౧2 0600106 6610224600” 9211006205 
023563 ఆం౦101686 206 00165566 600%0%010211/. 50012410” ౧౪1౧1211 
10 06 ౧2006 0116112100 206 ౦00161 120601." 

సంప్రదాయ పరంపరలో దళిత శబ్దానికి హీనత్వం, పేదరికం, అవమానాలను 
సూచించే పదంగా అర్జాలున్నప్పటికీ, ఆధునిక కాలంలో ఆర్థిక, సాంఘిక, సాంస్కృతిక, 
మత వివక్షతలకు గురి అయ్యే ప్రజాసమూహాలను సూచించే శబ్దంగా పరిణామం 
చెందిందని డాంగే అభిప్రాయం. 


ప్రముఖ దళిత సాహిత్య పరిశోధకురాలు 1162001 2611106 ఈ అర్ధాన్ని 
మరింత విసృతపరుస్తూ "121161 1062 08316. [6 15 2 020 ఆఅు101(86 0 


దా॥| శిఖామణి వ్‌ 


630012] 206 6060001010 [261000 ౦0015 00606”. 116 4063 ౧06౬061176 
1 ౮౦6. ౧60100). 50౪. 1160)/00013 (62001082 50066630. 266 206 
1162౪760 0602036 106” [26 ౧0266 01%. 16 606 0061166 10 [2మఖజ01010. 
2411613 2 9700001 ౦౦002026 206 16018601" 

మహారాష్ట్రలో అంబేద్మర్‌ నేతృత్వంలో అఖిలభారత దళిత రచయితల మొదటి 
మహాసభ నిర్వహణకు ఏర్పాట్లు జరుగుతున్న తరుణంలో 1956 డిసెంబరు 6స 
అంబేద్మర్‌ మరణించారు. ఆ తర్వాత రెండేళ్లకు 1958లో ముంబయిలో మొదటి 
దళిత రచయితల మహాసభ జరిగింది. ఈ సందర్భంగా దళితుల పత్రిక అయిన 
ప్రబుద్ధ భారత్‌ తన సంపాదకీయంలో రాసిన “ఇక్కడి (మహారాష్ట్ర విచిత్రమైన 
సామాజిక వ్యవస్థకు విరుద్ధంగా దళితులు నిరంతరం తిరుగుబాటు చేయవలసి 
వుంది. ఈ తిరుగుబాటు చరిత్రే దళిత సాహిత్యం” అనే మాటలు ఆ తర్వాతి 
కాలంలో చారిత్రక సత్యాలు అయ్యాయి. మహారాష్ట్ర దళిత రచయితల (ప్రేరణతో 
అనేక రాష్ట్రాల్లో దళిత సాహిత్యం కొత్తపుంతలు తొక్కింది. డా॥బి.ఆర్‌. అంబేద్కర్‌ 
(ప్రేరణతో 1972లో మరాఠీ దళిత యువకవులు, రచయితలు, మేథావులతో 
మహారాష్ట్రలో దళిత పాంథర్స్‌ ఏర్పడింది. పాంథర్స్‌ మానిఫెస్టోలో దళితులకు 
సంబంధించి అనేక కీలక అంశాలు ప్రస్తావించబడ్డాయి. వాటిలో ప్రధాన మైనవి : 

“దళితుడంటే ఎవరు? 

షెడ్యూలు కులాలు, తెగల సభ్యులు, నయా బౌద్దులు, (శమజీవులు, భూమి 
లేనివారు, పేదరైతులు, మహిళలు, రాజకీయంగాను, ఆర్థికంగాను, మతం పేరిట 
దోపిడీకి గురౌతున్న వారందరూ. 

మనస్నేహితులెవరు? 

1) కులవ్యవస్థనూ, వర్గ పాలననుకూల్చే ఆశయం గల విప్లవ పార్టీలు. 
నిజమైన వామపక్ష అర్థంలో వామపక్ష పార్టీలు. 

2) రాజకీయ ఆర్థిక అణచివేతకు గురౌతున్న సమాజంలోని ఇతర అన్ని 


లు! 
క్షన్లు. 
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మన శత్రువులెవరు? 

1. అధికారం, సంపద, ధరలు 

2. భూస్వాములు, పెట్టుబడిదారులు, వడ్డీ వ్యాపారులు, వారి తాబేదార్లు 

3. కుల మత తత్వ రాజకీయాలలో పాల్గొనే పార్టీలు, వాటిపై ఆధారపడే 
ప్రభుత్వం. 

దళితుల తక్షణ సమస్యలు: 

1. కూడు, గుడ్డ, యిల్లు 

2. ఉపాధి, భూమి, అంటరానితనం 

3. సామాజిక, శారీరక అన్యాయాలు. 

“దళితుల విముక్తి పోరాటానికి సంపూర్ణ వివ్లవంకావాలి. ప్రస్తుత సామాజిక 
అథమ స్థాయి నుంచి మాత్రమే బయట పడాలని కోరుకున్నా రాజకీయ, ఆర్థిక, 
సాంస్కృతిక రంగాలలో మన అధికారాన్ని నెలకొల్పుకోవాల్సి వుంది. మేమిప్పుడు 
తేలికగా తృప్తి పడం. బ్రాహ్మణ వీధిలో చిన్నచోటు మాకక్కరలేదు. మొత్తం దేశ 
పాలన మాకు కావాలి” (దళితపాంథర్ల మానిఫెస్టో - బొంబాయి 1973 నవయువ 
సమాఖ్య-పుట: 19) మహారాష్ట్ర సాహిత్యాన్నేకాక మొత్తం భారత దేశ సాహిత్యంపై 
విశేష ప్రభావం చూపిన పాంథర్స్‌ ఉద్యమం ఆ తర్వాతి కాలంలో రాజకీయ కారణాల 
వల్ల బలహీన పడింది. 

మహారాష్ట్రలో దళిత పాంథర్స్‌ ప్రభంజనం ఉధృతంగా వీస్తున్న తరుణంలో 
ఆంధ్రదేశంలో విప్లవరచయితల సంఘం ఏర్పడి ఉనికిలో వుండటం వలన కులవివక్ష 
సాహిత్య ఎజెండాలోభాగం కాలేకపోయింది. 
దళితులు -నిర్వచనం: 

పూర్వం దళితులంటే అస్పృశ్యత పాటించబడిన కులాల వారే అనే అర్ధం 
వున్నప్పటికీ తరువాత కాలంలో వెల్లువెత్తిన సామాజిక ఉద్యమాల ఫలితంగా 
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దళితులతోపాటు ఇతర పీడిత కులాలను కూడా కలుపుకోవడంవల్ల దళిత శబ్దం 
పరిధి విస్సతమైంది. ఈ క్రమంలో దళితుల గురించి పలువురు విమర్శకులు యిచ్చిన 
నిర్వచనాలను పరిశీలిద్దాం: 

“తరతరాలుగా అస్పృశ్యతకు గురై మతం పేరిట సాంస్కృతికంగా హీనంగా 
చూడబడి, విద్యా సౌకర్యాలు కరువై, సమాజంలో ఉంటూ కూడా ప్రధాన జీవన 
స్రవంతికి దూరమై ఆర్థికపరమైన అణచివేతకు దోపిడీకి గురి అయిన వాళ్లు” - 
(3.కె. రంగనాథాచార్యులు -ఆధునిక సాహిత్యం -దళిత స్పృహ పుట: 12) 

“సాంఘిక దోపిడీకి గురవుతున్న వారు, అస్పృశ్యులుగా పరిగణించ 
బడుతున్నవారు, నీచవృత్తులు చేసుకుంటున్నవారు, శారీరక శ్రమపై ఆధారపడి బతుకులు 
గడుపుతున్నవారు దళితులు(ఎస్వీ సత్యనారాయణ, ఆధునిక సాహిత్యం-దళిత స్పృహ, 
పుట: 25) 

“భారతావనిలో సాంఘికంగా, ఆర్థికంగా అణగద్రొక్కబడినవారంతా దళితులే. 
ప్రధానంగా ఎస్‌.సిలు, ఎస్‌.టిలు, బి.సిలు ఈ కోవలోకి వస్తారు. మైనార్టీలు హిందూ 
యేతర మతాల్లో ఉన్నారు కనుక మైనార్టీలు కూడా ఈ కోవలోకే వస్తారు. స్రీలు ఏ 
వర్ణంలో ఉన్నా ఏ కులంలో వున్నా అణగద్రొక్కబడుతున్నారు కనుక ఈ కోవలోకే 
వస్తారు. దీనిని బట్టి దళితులంటే ఎస్‌.సి, ఎస్‌.టి, బి.సి, మైనారిటీలు అనేది 
స్పష్టమౌతుంది” (కత్తి పద్మారావు, కులం ప్రత్యామ్నాయ సంస్కృతి, పుట: 1) 

“ఆర్థిక పరమైన ఇబ్బందులతోపాటు, మతపరంగాను, కులపరంగాను, ఎవరైతే 
వివక్షను ఎదుర్కొంటున్నారో వారందరూ దళితులే” (జి.లక్ష్మీ నరసయ్య, దళిత 
సాహిత్యం -తాత్విక దృక్పథం, పుట: 48. 

దళితులు తమ ఆవేదనను తమ ఆర్తిని యుగయుగాలుగా అనుభవించిన 
వివక్షతల్ని తామే స్వానుభవంతో ఆ అనుభవాలను అక్షరీకరించుకోవడం దళిత సాహిత్యం 
(ఎండ్లూరి సుధాకర్‌). 
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అయితే ఈ నిర్వచనాలపట్ల అనేక వాదోపవాదలు, అభ్యంతరాలు తలెత్తాయి. 
దళితులు ఎవరు? ఎవరు రాసింది దళిత సాహిత్యం అనే విషయంపై కొందరి 
నిర్వచనాలు చూద్దాం! 

“పేదలంతా దళితులే అనడం అనాలోచితం. పేదల్లో పంచములు వేరు. 
కులవృత్తులు చేసుకుంటూ సంఘ తిరసృతులంతా దళితులనడం అసమంజసం. 
పంచములు, సంఘబహిష్టృతులు, ప్రీలు అసలు దళితులు అన్న ఆర్భాటమూ అన్యాయం. 
వర్ణ వ్యవస్థలో మనకున్న జబ్బులన్నీ మన ఆడవాళ్లకున్నాయి. బ్రాహ్మణస్త్రీ, దళిత ప్రీ 
సమానమైతే ఎంత అదృష్టం. అంటరానితనానికి గురై మూడు సహస్రాబ్బులు జైల్లో 
బ్రతికి పంచములని పిలవబడ్డ షెడ్యూల్డు కులాలకు చెందిన వాళ్ళే దళితులు 
(కొలకలూరి ఇనాక్‌ - ఆధునిక సాహిత్య విమర్శ సూత్రం-పుట: 153) 

“దళితులంటే అంటరాని వారని అంటే మాలమాదిగ కోవకి చెందినవారు” 
అన్నారు శివసాగర్‌, దళితులంటే కేవలం ఎస్‌.సి, ఎస్‌టీలు మాత్రమే అని సతీష్‌ 
చందర్‌ అభిప్రాయం. దళితేతరులు దళితులగురించి రాసింది దళిత సాహిత్యం 
అవుతుందా అనే అంశంపై కూడా భిన్న అభిప్రాయాలు వ్యక్తం అయ్యాయి. 


ను చాతుర్‌వర్ణ వ్యవస్థ క్రూరత్వాన్ని ప్రత్యక్షంగా అనుభవించిన 
వాళ్లు దళితులు కాబట్టి ఆ దళితులే తమ భావాలను తిరుగుబాటు భాషలో వ్యక్తం 
చేయగలరు. సవర్లుల అనుభూతులు ఊహాజనితంగాను సెకండ్‌ హ్యాండ్‌ అనుభవాలుగా 
వుందిపోతాయి. అందువల్ల అది తిరుగుబాటు తత్వంతో వుండదు. ఎక్కడో అక్కడ 
వీళ్ల రచనల్లో తమకులానికి సంబంధించిన అహంకారం, దళితులపట్ల కేవలం 
జాలి, సానుభూతి మాత్రమే కనబడతాయి. అందువల్ల దళితుల కోసం వారు చేసే 
రచనలు దళిత సాహిత్యం అనిపించుకోదు” అని అంబేద్కర్‌ వాదులు విశ్వసిస్తున్నట్లు 
మరారీ దళిత కథల సంకలన కర్తలు సూర్యనారాయణ సుబే, కమలాకర్‌ గంగావణే 
అభిప్రాయపడ్డారు (మరారీ దళిత కథలు-అను: నిఖిలేశ్వర్‌ పుట: 4) 
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“దళిత స్పృహ కేవలం దళితుని జీవితానుభవంలోంచి మాత్రమే వచ్చింది. 
దళితుని అవమానం నుండి, దళితుడు తాను కోల్పోయిన వ్యక్తిత్వాన్ని సాధించుకునే 
పరిధి నుండి, తనకూ తనను అణచివేసిన వారికి మధ్య గల గీతను చెరిపే పట్టుదలలో 
నుంచీ దళిత స్పృహ బయలుదేరింది” (అద్దేపల్లి రామమోహనరావు, పుట: 167) 

“దళితుల సమగ్ర అభివృద్దిని కాంక్షిస్తూ తగిన భావావేశంలో దళితులే రాసిన 
సాహిత్యం దళిత సాహిత్యం. దళిత సమస్యలపై రచనలు చేసిన, చేస్తున్న దళితేతరుల 
నిజాయితీని శంకించాల్సిన అవసరంలేదు. అట్లాగే వారికున్న పరిమితుల్ని 
విస్మరించాల్సిన పనిలేదు. ఈ పరిమితుల్ని అధిగమించి దళితేతర రచనలు సృష్టించిన 
సాహిత్యం. దళిత సాహిత్యంలో భాగమవుతుంది” (జి. లక్ష్మీనరసయ్య, దళిత 
సాహిత్యం -తాత్విక దృక్పథం, పుట: 14) 

జి. లక్ష్మీనర్సయ్య, త్రిపురనేని శ్రీనివాస్‌ సంపాదకత్వంలో వెలువదిన 'చిక్కనవుతున్న 
పాట' సందర్భంలో సతీష్‌చందర్‌ రాసిన 'పాటకు పరాయి పల్లవి" వ్యాసం సంచలనం 
కలిగించింది. దళిత సాహిత్యానికి సంబంధించి 10591668, ౮౪౮1౮61 సిద్ధాంతాన్ని 
తెరమీదకు తెచ్చి దళితులు దళితుల సమస్యల మీద రాసుకుంటారనీ. బి.సిలు దళిత 
(ఎస్‌.సిల సమస్యల మీద కాకుండా వారి సమస్యలమీద రాసుకోవాలని సూచించారు. 
అయితే తెలుగు దళిత సాహిత్యం దళితేతరుల రచనలు సహృదయంలో స్వీకరించింది. 
“దళిత సంఘీభావ కవిత్వం” పేరుతో వాటిని అచ్చేసి దళిత సాహిత్యంలో అంతర్భాగం 
చేసుకుంది. 
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2. దళిత సాహిత్యం -నెపథ్యం 


నేపథ్యం: 

భారతీయ సమాజం మిగతా సమాజాల కంటె నిర్మాణంలో ఎన్నో వైరుధ్యాలను 
సంక్షిష్టతలను కలిగి ఉన్న సమాజం. మిగతా సమాజాలలో లేని వర్ణం, కులం 
భారతీయ సమాజం ప్రత్యేకత. ఆ కులం వేలాదిగా శాఖోపశాఖలుగా విస్తరించింది. 
దీనివల్ల భారతీయ సమాజంలో అనేక అంతరువులు, అసమవ్యవస్థ ఏర్పడ్డాయి. 
రుగ్వేదం పదవ మండలంలోని పురుష సూక్తంలో వర్ణవ్యవస్థకు సంబంధించిన 
శ్లోకం ఉంది. 

సహస్ర శీర్తాపురుషు సహస్రాకస్సహప్రసాత్‌ 

సభూమిం విశ్వతో వృత్యా అత్యశళిష్టద్దశాంగుళమ్‌ 

బ్రాహ్మణో అస్య ముఖమాసీద్‌ బాహూ రాజన్యఃకృతః 

ఊరూ తదస్యయద్‌వైశ్యఃపదాభ్యాంశూద్రో అజాయతః 

రామాయణంలో నాలుగు కులాల ప్రస్తావన ఉంది. భారతం కాలం నాటికి 
నాలుగుగా ఉన్న కులాలు ఆ తరువాత అయిదుగా తదనంతర కాలంలో అనేక 
ఉపకులాలుగా విస్తరించాయి. 

పంచమ కులస్టులుగా ముద్రవేసి, ఊరికి దూరంగా నెట్టబడి, నీచమైన వృత్తులు 
అంటగట్టి, వారిపట్ల అస్పృశ్యతను పాటిస్తూ వారిని కనీస మానవులుగా గుర్తించలేదు 
భారతీయ సమాజం. దీనికి పూర్వజన్మలో చేసుకున్న “కర్మలే కారణమని ఒక 
అభూతకల్చ్పనతో కూడిన కర్మసిద్ధాంతాన్ని ప్రచారం చేసింది. దీనివల్ల ఎన్నో ఏళ్ళుగా 
ఎన్నో తరాలు పంచములు ఊరితోపాటు ప్రధాన జీవన స్రవంతికి దూరంగా బతుకులు 


దా।॥ శిఖామణి శ 


వెళ్లదీస్తూ వచ్చారు. ప్రాచీన సాహిత్యంలో కనబడుతున్న కొన్ని దళిత పాత్రలు 
కూడా వర్ణాశ్రమ ధర్మ పరిరక్షణలో భాగంగా నిర్మించిన పాత్రలే. రామాయణంలో 
శంబూకుని వధించడం శూద్రునికి తపస్సు చేసే హక్కు అధికారం లేదని చెప్పడానికే. 
'మనుధర్మశాస్త్రం” లాంటి గ్రంథాలు ఇటువంటి వాటిని శాసనాలుగా చేసాయి. 

ప్రాచీనకాలం నుంచి భారతీయ సాహిత్యంలో వర్ణ వ్యవస్థను నిరసించిన 
కవులు లేకపోలేదు. అయితే అది భక్తిమార్గంలోను, తాత్విక దృక్పథంతోనూ జరిగింది. 
శ్రీ కృష్ణదేవరాయల ఆముక్తమాల్యదలో మాలదాసరి వృత్తాంతం ఇందుకు ఉదాహరణ. 
తెలుగులో వేమన, పోతులూరి వీరబ్రహ్మం, అన్నమయ్య వంటివారు ఈ 
అస్పృశ్యతా దురాచారాన్ని ఖండించారు. 

“'మాల మాలగాడు మహిమీదనే ప్రొద్దు 

మాట తిరుగు వాడు మాలగాక 

వాని మాలయన్న వాడె పొ పెనుమాల 

విశ్వదాభిరామ వినురవేమ 

అని కులం కంటె గుణం గొప్పదని, మాట తప్పినవాడు మాల గాని 
మాలమాలకాదు అని వేమన అభిప్రాయం. అలాగే పోతులూరి వీరబ్రహ్మం కూడా 

పంచముడని నిను కించపరచిరని బాధపడకురా కక్కా 

తిట్టిన నోరే పొగడుతున్నపుడు వదిలేనురా వాళ్ళ తిక్కా 

అని దేవుళ్లకులేని అంటు, పంచభూతాలకు లేని అంటు ఈ మనుషులకేలరా 
కక్ళా అని ప్రశ్నిస్తాడు. అందరు నీకే దాసోహమ్మను కాలం దగ్గరలో ఉంది. అగ్రగాములై 
రాజ్యాలేలే అదృష్టం పడుతుందని వీరబ్రహ్మం చెప్పాడు. 

ఆధునిక యుగంలో సంఘసంస్కరణోద్యమం ప్రారంభానికి ముందే తెలుగులో 
అస్పృశ్యతా నిరసనకనిపిస్తుంది. గాంధీ రాజకీయరంగ ప్రవేశం చెయ్యకముందే 


గ్షే2 దళిత సాహిత్యోద్యమం 


అస్పుశ్యతా నివారణకు పిలుపు నివ్వకముందే ఆంధ్రదేశంలో ఈ చైతన్యం ఉందటం 
గమనించదగిన అంశం. 1909 భాద్రపదమాసపు “ఆంధ్రభారతి” పత్రికలో అజ్జాతకవి 
రాసిన 'మాలవాండ్రపాట* అన్నగేయంలో అస్పృశ్యతా నిరసన కనిపిస్తుంది. తెలుగు 
సాహిత్యానికి సంబంధించి ఇదే మొదటి అస్పృశ్యతా నిరసన రచన. అయితే దీన్ని 
కర్త ఎవరో తెలియరాలేదు. 


అందారు పుట్టిరీ హిందమ్మ తల్లికి 
అందారు ఒక్కటై ఉందారి సక్కంగ 
అమ్మోరు దీవించి ఆయిశ్వర్యమిచ్చూను. 


ఆనాటికి కుల నిర్మూలనా పరంగా ఇది గొప్ప ముందు చూపున్న గేయం. 
బ్రాహ్మణులు మాకంటె ఎలా ఎక్కువ అన్ని ప్రశ్నిస్తూ పంచములు కైస్తవంలోకి 
మారితే మావోదని అంటారు. మేం శుభ్రంగా ఉంటాం. మమ్మల్ని మీ సోదరుల్లా 
చూడమని అభ్యర్థన కూడా ఉంది. 


19010 లో గురజాడ అప్పారావు రాసిన “లవణ రాజు కల” గేయంలో 
అస్పృశ్యతా నిరసన స్పష్టంగా కనిపిస్తుంది. 

మలిన దేహుల మాలలనుచు 

మలినచిత్తుల కధికకులముల 

నెలవొాసంగిన వర్ణధర్మ 

మధర్మ ధర్మంబే 

అని దేహాలు మలినం అయినంత మాత్రాన వారిని న్‌చ కులస్తులనీ, మనసులో 
మాలిన్యం ఉన్నవారిని అధిక కులస్తులనీ అన్న ధర్మం “అధర్మ ధర్మం” అని గురజాడ 
నిరసిస్తాడు. అంతేకాదు. 

మంచిచెడ్డలు మనుజులందున 

యొంచి చూడగ రెండెకులములు 
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మంచి యున్నది మాలయైతే 

మాల నేనగుదున్‌ 

అని పంచములతో మమేకం ప్రకటిస్తాడు. ఆ తరువాత గురజాడ మార్గాన్ని 
ఎందరో అనుసరించారు. మంగిపూడి వెంకటశర్మగారు 1915లో 'నిరుద్ధభారతం' 
అనే పద్యకావ్యం రాశారు. అస్పశ్యతా నిరసన ఇతివృత్తంతో వెలువడిన తొలికావ్యం 
ఇది. 

“జాతికి వెన్నెముక యనందగు నంత్యజాతులను 

సంఘమునకు దూరము చేసి 

మనకు కాని వారిగ జేసుకొనుటకన్న 

యాత్మహత్య వేరొండులేదు” 

“మాలలన పంచములటంచు మాదిగలని 

శ్వపచులని చెప్పగరాని వారటంచు 

మరియుం జండాలురని తోడి మానవులను 

దరిమివేయుట సాంఘిక ధర్మమగునె? 

అని జాతికి వెన్నెముక అనదగిన ఈ అట్టడుగు కులాలవారిని అస్పృశ్యత 
పేరుతో మనకు కానివారిగా చేసుకోవడం ఆత్మహత్య లాంటిది అని, ఇది ధర్మం 
కాదనీ ఆవేదన చెందాడు. పంచముల పట్ల అస్పృశ్యత పాటించడం తప్పని 
నిరూపించడానికి వెంకటశర్మగారు ఈ కావ్యంలో ఉపనిషత్తులు, పురాణాలు, 
భగవద్ద్గీతల నుంచి ఎన్నో ఉదాహరణలు ఎత్తిచూపారు. ఇంతవరకూ వచ్చిన 
అస్ప లశ్వతా నిరసన కవిత్వంపై గాంధేయవాద ప్రభావం లేదు. గాంధీరంగ ప్రవేశంతో 
జాతీయోద్యమం వేడెక్కింది. దీంతోపాటు అస్పృశ్యతా నిరసనను ఒక ఉద్యమంగా 
ప్రచారం చేశాడు గాంధీ. పంచములకు అంతవరకూ వాడుతు? స్తున్న పదాలస్టానంలో 
గాంధీ కొత్తగా 'హరిజన' అనే పదాన్ని సృష్టించి వ్యాప్తిలోకి తెచ్చాడు. స్వాతంత్రోద్యమ 
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ప్రభావంతోనూ, గాంధీజీ ఇచ్చిన పిలుపుతోనూ ఎంతో మంది కవులు అస్పృశ్యతా 
నిరసన కావ్యాలు రాశారు. జాతీయ కవిగా ప్రసిద్ధి చెందిన గరిమెళ్ల సత్యనారాయణ 
రాసిన 'మాకొద్దీ తెల్లదొరతనం' గేయంలో 'అంటు దోషము మాకులేదండీ పాపమంటూ 
చాటుదామురండి” అంటూ రాసిన గేయం చాలా ప్రసిద్ధి పొందింది. 1926లో 
గరిమెళ్ల రాసిన ఖండకావ్యంలో 

“అస్పృశ్యులని యొక అసదృశంబగు జాతి 

నాదరింపక బైటకంపినాము 

తలచుకొనుకొద్ది హృదయములో దగ్ధమగును” 

అని “అస్పృశ్యత” పేరుతో పంచములను హింసించటం పట్ల ఆవేదన వ్యక్తం 
చేస్తాడు. ఇంతవరకూ హరిజనేతరులు హరిజనుల పక్షాన రాస్తే 1980 దశకం 
నుంచి హరిజనులు సాహిత్యరంగ ప్రవేశం చేసి తమ సమస్యలను తామేగానం 
చేసుకోవడం మొదలుపెట్టారు. 

గుర్రం జాషువా, కుసుమధర్మకవి, జాలారంగస్వామి, నక్కా చినవెంకయ్య, 
బోయి భీమన్న, కొలకలూరి ఇనాక్‌ వంటివారు తమ పదునైన రచనలతో అస్పృశ్యత 
సమస్యను ఎండగట్టారు. మరీ ముఖ్యంగా జాషువా “గబ్బిలం కావ్యంలోనూ, అనాధ, 
స్మశానవాటిక వంటి ఖండకావ్యాల్లోనూ, భీమన్న పాలేరు, కూలిరాజు వంటి 
నాటకాల్లోనూ అస్పృశ్యత తాలూకు స్వభావాన్ని దాని విరాట్‌ స్వరూపాన్ని 
ఆవిష్కరించారు. ఒక రైలు ప్రయాణంలో కులపరంగా తనకు ఎదురైన చేదు అనుభవాన్ని 
జాషువా ఎంతో ఆర్తితో, ఆవేదనతో వ్యక్తం చేసిన తీరు ఇది. 


'నా కవితా వధూటి వదనంబు నెగాదిగ జూచి, రూపురే 
ఖాకమనీయ వైఖరులగాంచి భళిభళి యన్నవాడె, నీ 
దేకులమన్న ప్రశ్న వెలయించి చివుక్కున లేచిపోవుచో 
బాకున (గ్రుమ్మినట్లుగును పార్థివ చంద్ర వచింప సిగ్గుగున్‌ 
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అని కులపువెక్కిరింత తనను బాకుతో క్రుమ్మినట్లుగా ఉందని జాషువా 
ఆవేదన చెందుతాడు. 


కుసుమధర్మన్న కవి 'మా కొద్దీ తెల్లదొరతనం' గేయంలోనూ, హరిజన 
శతకంలోనూ దయనీయమైన హరిజనుల కడగండ్లు ఆవిష్కరించాడు. జాలారంగస్వామి 
'అంటరానివారెవరు' మాలశుద్ధ్ది అనే రెండు దీర్హ గీతాలలో మాల మాదిగల స్థితిగతులు 
వర్ణించాడు. 

పన్నెండు మాసాలు పాలేరుతనమున్న 

పస్తూల బడి బ్రతుకులండి 

ఆలుమగలు కూలి జేయాలండి 

పిల్లగాడు పెయ్యలగాయాలంది 

పగలురేయి పాటుపడ్డానండి 

కుడవ, కట్ట కూడుగుడ్దేదండి 

రోగమొస్తై నాగదప్పదండి 

అప్పతీరదయ్యె చిత్రమండి 

ఈ నిప్పుపై మేమిక నిలువలేమో తండ్రి” - అని కుసుమ ధర్మన్నకవి ఈ 
కులం అనే నిప్పుపై మేమిక నిలువలేమని తెగేసి చెప్తాడు. 

అయితే గాంధీ ప్రవేశపెట్టిన 'హరిజన' అన్న పదాన్ని హరిజనులు తిరస్మరించడం 
మొదలు పెట్టారు. అలాగే 'పంచములు' అన్న పదం పట్ల కూడా వారు విముఖత 
వ్యక్తం చేస్తూ వచ్చారు. 

“1920 - 30 నాటికి దళితులు పంచమ, హరిజన అన్న పదాలను 
తిరస్మరించడం మొదలు పెట్టారు. తమని తాము 'ఆది ఆంధ్రులు'గా పిలుచుకోవడం 
మొదలుపెట్టారు. 1927లో గూడూరు రామచంద్రరావు నాయకత్వంలో విజయవాడలో 
'పంచమ మహాజనసభిను నిర్వహించారు. ఈ సభలో భాగ్యరెడ్డి వర్మ పంచమ 
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పదాన్ని తీవ్రంగా వ్యతిరేకించాడు. దానితో ఆ సభను “ప్రథమ ఆది ఆంధ్ర మహాజన 
సభ” గా మార్చారు. 

పై సంఘటనను బట్టి 1980 ప్రాంతాల నాటికే 'హరిజన' పదం పట్ల అయిష్టత 
ఏర్పడి ప్రత్యామ్నాయ పదాల అన్వేషణలో ఉన్నట్లు తెలుస్తుంది. 1933 లో హరిజన 
శతకం రాసిన కుసుమ ధర్మన్నకవి “ఆలకింపుమయ్య హరిజనుండి అనే మకుటంతో 
పాటు ఈ కింది మకుటాలను కూడా 'సూచని శీర్షిక కింద సూచించాడు. 

ఆలకింపుమయ్య ఆదిహిందు 

ఆలకింపుమయ్య ఆదియాంధ్ర 

ఆలకింపుమయ్య మాలవర్య 

“హరిజనులు ఆంధ్రదేశంలోని వివిధ ప్రాంతాలలో ఆది హిందువులు, 
ఆదియాంధ్రులు, మాలలు మొదలైన పేర్లతో పిలవబడుతున్న కారణంగా ఆయా 
ప్రాంతాలవారికి అవసరమని తోచినచో అందుకు అనుగుణంగా మార్చి 
చదువుకోడానికి” అని సూచనలో పేర్కొన్నారు. ఆ తరువాత వచ్చిన భావ, అభ్యుదయ, 
విప్లవ కవిత్యోద్యమాలలో హరిజన సమస్య వెనకబడిపోయింది. మార్క్సిస్టు భావజాలం 
నేపథ్యంతో వచ్చిన అభ్యుదయ విప్లవ సాహిత్యోద్యమాలు ఎక్కువగా వర్గ దృష్టితోనే 
ఆలోచించాయి. వర్గపోరాటం సిద్ధించి సమ సమాజ స్థాపన జరిగితే మిగతా 
సమస్యలతోపాటు కుల సమస్య కూడా దానంతట అదే అదృశ్యం అయిపోతుందని 
నమ్ముతూ వచ్చారు. దీనికి గల కారణాలను కె.3. రంగనాథాచార్యులు ఇలా 
అంచనావేస్తున్నారు. “ఇటీవల కాలం వరకు తెలుగు సాహిత్యంలో దళిత చైతన్యం 
ఒక ప్రత్యేకమైక పాయగా కనిపించదు. బలమైన సామాజిక రాజకీయోద్యమాలుండటం, 
ఇతర సమస్యలతోపాటు దళిత సమస్యలు అందులో భాగం కావడం దీనికి కారణం 
కావచ్చు.” (ఆధునిక సాహిత్యం దళిత స్పృహ పుట : 13) శివసాగర్‌, బొజ్జా 
తారకం, కత్తి పద్మారావు, సలంద్ర వంటి కవుల తొలి రచనల్లో దళిత చైతన్యం 
కంటె, విప్లవ, హేతువాద చైతన్యాలు ప్రధానంగా ఉండటం ఈ కారణం వల్లే. 
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తెలుగు దళిత సాహిత్యంపై మహారాష్ట్ర దళిత సాహిత్యోద్యమ ప్రభావం 

భారత దేశంలో దళిత బహుజనుల అభ్యున్నతికోసం పోరాడిన వ్యక్తులలో మహాత్మా 
జ్యోతిరావ్‌ పూలే అగ్రగణ్యుడు. నిమ్నజాతుల వారిని దోచుకుంటూ, వారిని కనీసం 
మనుషులుగానైనా పరిగణించని బ్రాహ్మణ ఆధిక్యత పై మహారాష్ట్రలో పూలే తిరుగుబాటు 
చేశాడు. అస్పృశ్యుల కోసం ఉద్యమాలు చేపట్టడమే కాకుండా, వారిని విద్యావంతుల్ని 
చేయాలనే సంకల్పంతో దళితులకు పాఠశాలలు కూడా ఆయన నిర్వహించారు. ఈ 
క్రమంలో ఆయన సత్యశోధక సమాజం స్థాపించి నిమ్నజాతుల విముక్తికి బాటలు వేశారు. 
దైవం ముసుగులో ప్రజల్ని బానిసలుగా ఉంచుతున్న కుట్రను గ్రహించిన పూలే 
వాటిని బట్టబయలు చేస్తూ గులాంగిరి, పురోహితులబండారం వంటి ఎన్నో 
పరిశోధనాత్మక రచనలు చేశాడు. నిమ్నజాతుల విముక్తి కోసం ఇంతటి మహత్తర 
కృషి చేసిన పూలేను అంబేద్మర్‌ తన గురువుగా చెప్పుకోవడమే కాక ఆధునిక 
భారతదేశంలో పూలే ఒక గొప్ప శూద్రుడని కీర్తించాడు. 


పూలే అందించిన ఉద్యమవారసత్వాన్ని బలో పేతం చేసి ముందుకు తీసుకువెళ్ళిన 
వాడు డా॥ బి.ఆర్‌. అంబేద్కర్‌. దళిత జాతుల విముక్తి కోసం అంబేద్కర్‌ ఒక పక్క 
పోరాటం చేస్తూనే మరొ పక్క గ్రంథరచనకు పూనుకున్నాడు. కులదోపిడీని చట్టబద్దం 
చేస్తూ వస్తున్న ప్రాచీన పురాణాల్ని ధర్మ శాస్త్రాల్ని అంబేద్కర్‌ కూలంకషంగా అధ్యయ 
నం చేసి వాటి లొసుగులను బయటపెట్టారు. ఈ క్రమంలో అంబేద్కర్‌ తన రచనల 
ద్వారా భారతదేశ “దళితులకు గొప్పదైన ఆలోచనాధారను అందించారు. ఆ వెలుగులో 
దళితజాతి జాగృతమైంది. 1958లో బొంబాయి ప్రప్రథమ దళిత రచయితల మహాసభ 
జరిగింది. దళితులు తమ గురించి, ఇతరులు దళితులు గురించి రాసింది దళిత 
సాహిత్యంగా గుర్తించాలి. విశ్వవిద్యాలయాలు, సాహిత్య సంస్థలు ఈ సాహిత్యానికి 
తగిన గుర్తింపు నివ్వాలని ఈ మహాసభ తీర్మానించింది. అన్నా భావుసాధే, 
శంకరవాలకరత్‌ తొలితరం మరాఠీ దళిత రచయితలు. ఆ తరవాత బాబురావు 
బాగుల్‌, దయపవార్‌, నామ్‌దేవ్‌ దస్సాల్‌ వంటివారు మరాఠీ దళిత సాహిత్యాన్ని 
తమ రచనలతో పరిపుష్టం చేశారు. అంబేద్మర్‌ ఉద్యమానికి ఆచరణ రూపమా 
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అన్నట్లుగా 1972లో బొంబాయిలో “దళిత పాంథర్స్‌” ఆవిర్భవించారు. అంతవరకూ 
దళితులు అంటే ఎస్సీ, ఎస్టీలు, అన్న భావనకు అదనంగా ఎస్‌.సి., ఎస్‌.టి., బి.సి., 
మైనార్టీ స్రీలు అందరూ దళితులూ అన్న విశాలార్థాన్ని దళిత పాంథర్స్‌ ఇచ్చారు. 
ఒక విశాలమైన శాప్రీయమైన దృక్పథంతో , కులాన్ని వ్యతిరేకించే కమ్యూనిష్టు 
శక్తులతో మహారాష్ట్రలో దళిత పాంథర్స్‌ ఒక ఉద్యమ కెరటమై లేచారు. కేవలం 
ఆత్మగౌరమో, సమానత్వమో కాకుండా “దళితుల రాజ్యాధికారం సాధించాలని పాంథర్స్‌ 
పిలుపు నిచ్చారు. ఎంతో మంది పాంథర్స్‌ చట్టసభలకు కూడా ప్రాతినిధ్యం వహించారు. 
మహారాష్త్ర దళిత పాంథర్స్‌ ఉద్యమం దేశవ్యాప్తంగా దళిత సాహిత్యోద్యమం మీద 
విశేష ప్రభావం చూపింది. మహారాష్ట్రలో దళిత పాంథర్స్‌ విజృంభిస్తున్న సమయానికి 
ఆంధ్రదేశంలో విప్లవ రచయితల సంఘం ఉనికిలో ఉంది. వర్గపోరాటపు మిరుమిట్లలో 
వర్ణ సమస్య వెలవెల బోయింది. దాదాపు దశాబ్దంన్నర కాలం తరవాత గాని 
తెలుగులో దళిత సాహిత్య ఆవిర్భావానికి అవకాశాలు ఏర్పడలేదు. అదే సమయంలో 
అంబేద్కర్‌ శతజయంతి సందర్భంగా అంబేద్కర్‌ రచనలు సంపుటాలుగా తెలుగులో 
అనువాదం అయి అందుబాటులోకి రావడం, మరోపక్క దళితుల ఊచకోతలు, 
కొద్దిగానైనా అప్పుడప్పుడే అందివస్తున్న మరారీ దళిత సాహిత్యం ఇవన్నీ తెలుగులో 
దళిత సాహిత్యోద్యమ ఆవిర్భావానికి కారణాలయ్యాయి. 
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3. దళిత సాహిత్యం -కవిత్వం 


దళిత కవిత్వంలో ప్రధానంగా ఈ కింది అంశాలను గమనించవచ్చు. అవి. 
1. దళిత అస్తిత్వ, ఆత్మగౌరవ పోరాటం 2. పురాణ ప్రతీకలు 3. దళిత 'ప్రీవాదం త్తే 
దళిత కళాతత్వం 5. భాషా విప్లవం 6. దళిత ప్రేమకవిత్వం 7. దళిత దీర్హ కవిత 
8. మాదిగ చైతన్యం 9. దళిత సంఘీభావ కవిత్వం 10. దళిత క్రైస్తవ కవిత్వం. 
వాటిని వరసగా పరిశీలిద్దాం: 
1. అస్తిత్వ, ఆత్మగౌరవ పోరాటం : 

దళిత సాహిత్యం దళితుల అస్తిత్వ, ఆత్మ గౌరవ పోరాటాల నుంచి పుట్టింది. 
కంచికచర్ల కోటేశు, కారంచేడు, నీరుకొండ, చుండూరు, పదిరికుప్పం, వేంపెంట 
నుండి లక్షింపేట వరకు దళితులపై జరిగిన ఊచకోతలు దళితుల అస్తిత్వాన్ని 
ప్రశ్నించాయి. ఈ నేపథ్యంలో దళిత కవులు తమ అస్థిత్వం గురించి, ఆత్మగౌరవం 
గురించి రాయడం మొదలు పెట్టారు. కలేకూరి ప్రసాద్‌ పిడికెడు ఆత్మగౌరవం కోసం 
“కవితలో అనాదిగా దళితులపై జరుగుతున్న దాడులను ఖండిస్తూ “చుండూరు” 
ఊచకోతను ప్రస్తావిస్తూ - 

“ఇప్పుడు కరుడు కట్టిన భూస్వామ్య క్రౌర్యం 

నా గుండెల మీద నాగేటి కర్రులతో 

పచ్చ బొడిసిన పేరు చుండూరు 

ఇక చుండూరు నామవాచకం కాదు సర్వనామం 

ఇప్పుడు ప్రతిగుండె రగిలే రాచపుండూరు 

నేను జనసమూహాల గాయాన్ని గాయాల సమూహాన్ని 
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తరతరాలుగా స్వతంత్రదేశంలో అస్వతంత్రుణ్ని 

అవమానాలకూ, అత్యాచారాలకూ 

మానభంగాలకూ, చిత్రహింసలకూ గురై 

పిడికెడు ఆత్మగౌరవం కోసం తలెత్తిన వాణ్సి 

ధనమందాంధ, కులోన్మత్తుల రాజ్యంలో 

బతకడమే ఒక నిరసనగా బతుకుతున్న వాణ్సి 

బతికేందుకు పదే పదే చస్తున్న వాళ్లి 

అని ఆత్మగౌరవంతో బతకడం కోసం దళితులు నిరంతరం ఎదుర్కొంటున్న 
హింసను వేదనామయంగా ఆవిష్కరించారు. “ఒక జననం వాయిదా” కవితలో 
సతీష్‌చందర్‌ దళితులు ఇంకా సమాజంలో గౌరవంగా బతికే రోజులు రాలేదని 
వ్యంగ్యంగా చెప్తారు. 

ఒత్తయిన ఉంగరాల జుత్తు చూసుకున్నప్పుడు 

కత్తులూ, కత్తెర్లూ నిరాకరించిన 

మా ముత్తాత శిరోజాలు 

ముడులు ముడులుగా గుర్తుకొచ్చి 

కరకు దువ్వెనతో సాపుచేస్తాను 

నిండు చేతుల చొక్కాకి గుండీలు పెట్టుకున్నప్పుడు 

ఊరి వెలువలి వరకూ నా తల్లి గుండెల్ని కప్పుకున్న 

వాయు వస్త్రాలు స్ఫురణకొచ్చి 

నా భుజాన్ని నేనే మార్చి మార్చి తడుముకుంటాను 

నాజూకైన బెల్టును నడుంకి బిగిస్తున్నప్పుడు 

నా చరిత్రను నా చేతనే తుడిపించటానికి 
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నావెనకెవరో చీపురు కడుతున్నట్టె భ్రమించి 

నా చుట్టూ నేనే రంధ్రాన్వేషణ చేసుకుంటాను” 

అని ఇప్పటి తరం తల యొత్తుకు తిరిగినా తరతరాల అణచివేత పచ్చి పుండులా 
సలపరిస్తున్న విషయాన్ని గుర్తు చేసుకుంటారు. “రిజర్వేషన్‌ గాళ్లకి పౌరుషాలు 
కూడానా?” అని పై అధికారులు ప్రశ్నించినప్పుడు భూతకాల వర్తమానాన్ని మింగలేక 
గుటకలువేస్తాను” అంటాడు. పై వాక్యాలు దళితులు తమ అస్తిత్వాన్ని నిలుపుకోవడం 
కోసం ఎన్ని అవమానాలు ఎదుర్కొంటున్నారో తెలియచేస్తాయి. ఈ అస్తిత్వ, ఆత్మగౌరవ 
పోరాటం దళిత సాహిత్యంలో అంతర్భాగం అయిన మాదిగ చైతన్య పోరాట కవిత్వంలో 
పతాకస్థాయిని అందుకుంది. 
2. పురాణ ప్రతీకలు : 

తెలుగు సాహిత్యంలో పురాణాలను, వాటిలోని అనౌచిత్యాలను ప్రశ్నించడం 
హేతువాద ఉద్యమంతో మొదలయింది. త్రిపురనేని రామస్వామి చౌదరి ప్రారంభించిన 
ఈ ఉద్యమం తెలుగు సాహిత్యంలో కొత్త భావాలకు పునాదులు వేసింది. చలం, 
ముద్దు కృష్ణ, ఆమంచర్ల గోపాలరావు, నార్ల వెంకటేశ్వరరావు, సి.వి. వంటి వారు 
పురాణాలలోని అంశాలను ప్రశ్నించారు. బ్రాహ్మణీయ భావజాలానికి బలైపోయిన 
శంబూకుడు, ఏకలవ్య వంటి పాత్రలు దళితకవులకు ఆదర్శపాత్రమమయ్యాయి. 
దళితోద్యమంలో కలం పట్టిన ప్రతీ కవి పురాణాలను పునర్‌ వ్యాఖ్యానించడానికీ, 
వాటిని వాటికుట్రను బద్దలు చేయడానికీ ప్రయత్నించాడు. నేర్చని విద్యకు గురువుకు 
బొటనవేలును ఏకలవ్యుడు సమర్పించుకుంటే, ఆధునిక కాలంలోనూ ఇలాంటి 
ఏకలవ్యుల ఘటనలు జరుగుతున్నాయని సతీషచందర్‌ 'పంచమవేదం” కవిత 
నిరూపిస్తుంది. 

నేనెన్నిసార్లు లెక్క పెట్టుకున్నా 

నా చేతికి నాలుగు వేళ్ళే ఉండేవి 


నాన్నకు ఐదో వేలులేకనే 


గ్రాై దళిత సాహిత్యోద్యమం 


మీరు గుండు సున్నలు చుట్టిన ప్రోగ్రెస్‌ కార్డు మీద 

ఎప్పుడూ వేలిముద్రలు వేయలేదు 

పుచ్చపూవులాంటి వెన్నెల రోజుకూ ఆ 

ఆ వేలులేకనే 

అమ్మ గోరుముద్దలు తినిపించలేదు 

నిజం చెప్పండి 

పంచముడంటే ఐదో వేలు లేనివాడనేనా అర్ధం? 

అని సతీష్‌చందర్‌ ప్రశ్నిస్తున్నాడు. రాజమండ్రిలో దళిత విద్యార్థులు దాకే 
బాలాజీ, డొక్కా పద్మనాభరావులు ఉపాధ్యాయులు కులపరంగా అవమానించిన 
కారణంగా ఆత్మహత్యలు చేసుకున్నారు. ఈ సంఘటనను ఏకలవ్యుని వృత్తాంతంతో 
జతచేసి సతీష్‌ చందర్‌ ఈ కవితను తీర్చిదిద్దారు. ఆధునిక కాలంలో కూడా విద్యావస్థలో 
దళితులు ఎదుర్కొంటున్న వివక్షకు ఈ కవిత మంచి ఉదాహరణ. 


ఎండ్లూరి సుధాకర్‌ 'దళితాయణం” అనే ఖండికలో రాముడే స్వయంగా 
శంబూకుని పట్టాభిషిక్తుబ్లి చేసినట్లు సరికొత్తగా వ్యాఖ్యానించాడు. శూద్రులు తపస్సు 
చేయరాదనే నియమాన్ని ఉల్లంఘించినందుకు శంబూకుని వధించిన రాముడే ఈ 
కవితలో శంబూకునికి సింహాసనం అప్పగించడం విశేషం. 


వజ్రాలు తాపడం చేసిన బంగారు గిన్నెలో మట్టికాళ్ళు 
సీత్రాదేవి శ్రద్దతో అర్హ్య మిస్తోంది 
ఢి యి నం 
రాముడు కాళ్ళు కడిగి 
నెత్తిమీద నీళ్ళు చల్లుకొని 


సింహాసనం దాకా నడిపించాడు 
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శంబూకుడు సింహాసనం మీద నుంచి 
నల్లసూర్యుడై నవ్వుతుంటే 

వర్తమాన వాల్మీకి తన దళితాయణంలో 
మొదటి వాక్యం ఇలా రాశాడు. 

దళిత యుగం శంబూకుని రక్త స్వప్నం 


అని దళితుల '“రాజ్యాధికారి స్వప్నాన్ని సుధాకర్‌ ఈ కవితలో సాకారం 
చేశాడు. శివసాగర్‌ “నడుస్తున్న చరిత్ర కవితలో దళితులను అణగదొక్కిన పురాణ 
పాత్రలపై ప్రతీకారం తీర్చుకోవడం కనబడుతుంది. బహుశా తను వచ్చిన సాయుధ 
పోరాట నేపథ్యం శివసాగర్‌ చేత ఈ విధంగా రాయించి ఉండవచ్చు. 


శంబూకుడు పెదాల మీద చిరునవ్వుతో 
రాముని వధిస్తున్నాడు 

ఏకలవ్యుడు ద్రోణుడి బొటనవేలును 
గొడ్డలితో నరుకుతున్నాడు 

బలి తన చిరుపాదాలతో వామనుణ్ణి 
పాతాళానికి తొక్కేస్తున్నాడు 

మనువు కళ్లలో సూదులు గుచ్చుకుని 
నాలిక తెగ్గోసుకుని 

చెవిలో సీసం పోసుకుని 

శృశానంలో దొర్హుతున్నాడు. 


అని పురాణ పాత్రలపై ప్రతిచర్యకు పూనుకుంటాడు. గతించిపోయిన చరిత్రను 
తిరగరాయలేకపోయినా కవి తన [౧610 43606 ద్వారా తీర్పును చెప్పడం ఇందులోని 
విశేషం. 
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3. దళిత ప్రీవాదం : 

ఆధునిక తెలుగు సాహిత్యంలో ప్రీవాదం వెన్నంటి వచ్చిన ఉద్యమం దళిత 
ఉద్యమం. వర్గపోరాటం ద్వారానే ప్రీల సమస్యలు కూడా పరిష్కారం అవుతాయనే 
విష్రవవాదుల మాటల్ని విశ్వసించని ప్రీలు తమ సమస్యలకు తామే పరిష్కారం 
కనుక్కోవడానికి చేసిన ప్రయత్నమే స్త్రీవాదం. అయితే పురుషాహంకారం మీద, 
లింగవివక్ష మీద తిరుగుబాటు బావుటాను ఎగరవేసిన ప్ర్రీవాదం తనకు తెలియకుండానే 
కొన్ని పరిమితులకు లోబడిపోయింది. ప్రీవాదం సంపన్న మధ్యతరగతి ఉద్యోగినుల 
(170౧18 ౪/0%6%) సమస్యలనే ప్రతిఫలించింది కానీ అట్టడుగు దళితవర్గాల 
స్త్రీల సమస్యలను పట్టించుకోలేదనే విమర్శ ఎదుర్కొంది. ఈ క్రమంలో దళిత 
సాహిత్యంలో దళిత ప్రీవాదం అనే కొత్త కోణం వెలుగు చూసింది. అయితే 1995లో 
వచ్చిన 'చిక్కనవుతున్న పాటి దళిత కవిత్వ సంపుటిలో ఒక్కదళిత బహుజన కవయిత్రీ 
లేకపోవడం గమనించదగిన అంశం. దీన్ని గుర్తించిన సంపాదకులలో ఒకరైన జి. 
లక్ష్మీనరసయ్య తన ముందుమాటలో “దళితుల్లో సగభాగమయిన దళిత స్రీలు తమ 
కోణం నుంచి రాసిన కవితలు ఈ సంకలనంలో లేవు. దానికి కారణం వారి నుంచి 
ఇప్పటివరకూ ఈ తరహా కవిత్వం రాకపోవడమే. ముందు ముందు దళిత స్త్రీలు 
ఇటు కులపరంగా అటు లింగపరంగా తాము ఎదుర్కొంటున్న సమస్యల్ని కవిత్వంగా 
మలిచినప్పుడు ఇంకా మంచి దళిత కవిత్వం వచ్చే అవకాశం ఉంది. దళిత స్త్రీ 
దృక్కోణం ఎంతగా బలపడితే అంత సమగ్రత చేకూరుతుంది.” అన్న మాటలు 
తరవాత కాలంలో నిజమయ్యాయి. చల్లపల్లి స్వరూపరాణి, పుట్ల హేమలత, అనిశెట్టి 
రజిత, జి. విజయలక్ష్మి, వినోదిని, జూపాక సుభద్ర, గోగు శ్యామల వంటివారు 
దళిత స్ర్తీల సమస్యలను తమదైన దృష్టికోణం నుంచి ఆవిష్కరించారు. 

“నేను ముళ్లకంపలో చిక్కుకుని 

అల్లాడుతున్న పాలపిట్టను 

ఎటుకదలినా ముళ్ళన్నీ గుచ్చుకునేది నాకే 


డా!శిఖామణీి 2వ 


ఇవి ఈనాటి ముళ్ళుకావు 

తరాల నుండీ నా చుట్టూ పేర్చిన బానిస సంకెళ్ళు 
ముందు నుయ్యి వెనక గొయ్యిలా 

నా చుట్టూ ఎప్పుడూ ప్రమాదం బుసలు కొడుతుంది. 
అసలు నా జీవితాన్ని 

నేనుగా జీవించిందెపుడు 

ఇంట్లో పురుషాహంకారం 

ఒక చెంప ఛెళ్ళుమనిపిస్తే 

వీధిలో కులాధిపత్యం 

రెండో చెంప పగలగొడుతుంది” 


అని చల్లపల్లి స్వరూపరాణి 'మంకెనపూవు కవితలో ఆవేదన వ్యక్తం చేస్తారు. 
దళితస్త్రీ ఇంట్లో పురుషాహంకారాన్ని వీధిలో కుల వివక్షను ఏకకాలంలో అనుభవిస్తున్న 
దయనీయస్థితినీ ఆవిష్కరిస్తుంది. దళిత స్త్రీ శ్రమదోపిడీని, అవమానాలకు గురవుతున్న 
వైనాన్ని జి. విజయలక్ష్మి 'పనిపిల్ల కవితలో శక్తిమంతంగా ఆవిష్కరించారు. 


కళ్ళు తెరిచినప్పటి నుండీ 

కన్నీళ్ళే కళ్ళల్లో నింపుకున్నదాన్ని 
అమ్మా అమ్మాకి బదులు 

దొరా దొరసానీ అని ఏడ్పిందాన్ని 
కదుపు నిండా తిన్నది కలలోనే 
కులమే నా రంగు 

కటిక దరిద్రమే నా కొంగు 

కింది మెట్టే నా బతుకు 
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ఆకలి, దారిద్ర్యం, కుల వివక్ష ఎదుర్కొంటున్న దళిత ప్రీలు పనిమనుషులుగా 
మిగిలిపోతున్న విషాదాన్ని బొమ్మకట్టించారు. తెలుగు సాహిత్య చరిత్రలో ఇంతవరకు 
నమోదు కాని అనేకమంది దళిత రచయిత్రుల, కవయిత్రుల జీవిత విశేషాలతోపాటు 
వారి సాహిత్యాన్ని నమోదుచేసిన గొప్ప గ్రంథం గోగు శ్యామల సంపాదకత్వంలో 
రూపొందిన 'నల్లపొద్దు' సంకలనం. 
4. దళిత కళాతత్త్వం : 

దళితులు తమ జీవన మూలాల నుంచి కవిత్వ సృజనకు పూనుకున్నప్పుడు 
దళిత జీవితంలోని కళ, సౌందర్యం ఆయా రచనల్లో వ్యక్తం అవకతప్పదు. దళిత 
సాహిత్యం మిగిలిన సాహిత్య స్రవంతి కంటె ఎలా భిన్నంగా ఉంటుందో జి. లక్ష్మీ 
నరసయ్య ఇలా తెలియజేస్తున్నారు. “దళిత కళాతత్వం అగ్రకుల కళాతత్వం కంటే 
భిన్నంగా ఉంటుంది. దళిత కవులు విషయాన్ని కవిత్వం చేసే తీరులో ఇది 
కనబడుతుంది. డొంకతిరుగుడు, మార్మికత, మెతకదనం స్థానంలో సూటిదనం, 
తాజాదనం, కరుకుదనం ఉండటం వల్ల వ్యక్తీకరణలో జీవం ఉట్టి పడుతుంది. అలా 
జీవం ఉట్టిపడే రచనలు చేసినవారిలో శివసాగర్‌, ఎండ్లూరి సుధాకర్‌, వేముల 
ఎల్లయ్య మొదలైనవారు ఉన్నారు. విప్లవ కవిత్వానికి సౌందర్య తత్తాాన్ని పరిచయం 
చేసిన శివసాగర్‌ దళిత కవిత్వంలోనూ దళిత కళాతత్వాన్ని కొసాగించారు. 

ఎద్దుకొమ్ముల్లో మిగ్‌పాపను 

మునికాళ్ళతో ముద్దాడి 

పంజరాల చీకటి చరిత్రను 

లందెల్లో బంధిస్తున్నాను 

వరికిళ్ళు తిని 

మందడేమాదిగ డప్పులా 


ఉదయిస్తున్న సూరీడుపై 
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చిర్రా చిటికెనపుల్లా తీసుకొని 

చినుకుల్లో చిందేస్తున్నాను - 

అని అంతవరకూ సాహిత్యంలో నమోదు కాని దళిత వస్తు పదజాలంతో పై 
కవిత సాగుతుంది. దళిత జీవితంతో ముడిపడి ఉన్న చిర్రాచిటికెనపుల్లా, మిగ్‌ పాప, 
లందె, వరికిళ్ళు వంటి పదాలను ప్రయోగించడం ద్వారా దళిత జీవితం 
ఆవిష్కృతమైంది. ఎండ్లూరి సుధాకర్‌ రాసిన '“నీలికి కవితలో దళిత కళాతత్వం 
ప్రతిఫలించింది. 

ఓ నాచండాలికా 

నీ వెండి కడియాల కాళ్ళముందు 

వెయ్యేళ్ల కావ్య నాయికలు వెలవెల బోతున్నారు 

అలంకార శాస్త్రాలన్నీ 

నీపాటి మట్టి మెరుపు ముందు బలాదూరే! 

నా నల్ల సుందరీ 

నీలాలంకార సౌందర్యశాస్త్ర సింహాసనం మీద 

నిన్ను కావ్యగౌరవంతో అఖిషేకిస్తున్నాను 

నా నల్ల కావ్యానికి నిన్ను 

నాయికగా ప్రకటిస్తున్నాను. 

అని ప్రాచీన అలంకారికులు, లక్షణకర్తలు నాయికల విషయంలో 
ప్రతిపాదించిన లక్షణాలను తిరస్కరించి చండాలికను కావ్య నాయికగా ప్రతిష్టించాడు. 
ప్రాచీన సౌందర్య శాస్త్రానికి భిన్నంగా ప్రత్యామ్నాయ దళిత సౌందర్యాన్ని కవి 
ప్రతిపాదిస్తున్నాడు. వేముల ఎల్లయ్య రాసిన 'ఒద్దులు తిరుక్కుంటూ” కవిత దళిత 
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కళాతత్వాన్ని అద్భుతంగా సాధించిన కవిత. 

నీ నూగు కాళ్ళకు నానరాల వారు అల్లికచేసి 

నేను ముస్తాబు చేసిన నీ చెప్పుల గూడలపై 

ఎండిన ఎద్దుకన్నులు పువ్వులై ఏడిస్తే 

ఏడుపు కలిపి నోణ్ణి 

చెప్పుల గూడలపై అలంకరించిన పువ్వులను “ఎండిన ఎద్దుకన్నులు పువ్వులై 
ఏడిస్తే” అన్న పద చిత్రం గొప్ప కళాభివ్యక్తితో కూడుకున్నది. ఆ జీవితం తెలిసిన కవి 
మాత్రమే రాయగలిగింది. తెలుగు కవిత్వంలో మరీ ముఖ్యంగా ఆధునిక కవిత్వంలో 
కింది కులాల వృత్తులకు సంబంధించిన అభివ్యక్తికి స్థానం దొరకడం దళిత కవిత్వం 
సాధించిన విజయాలలో ఒకటి. కవిత్వంలో ఈ విజయాన్ని సాధించిన ఘనత 
నల్లగొండ కవులకు మరీ ముఖ్యంగా గోసంగి మిత్రులకు దక్కుతుంది. 
5. భాషా విప్లవం : 

దళిత కవిత్వం రంగం మీదకొచ్చాక భాష గురించి ఎన్నో వాద వివాదాలు 
జరిగాయి. ఆధునిక సాహిత్య చరిత్రలో “దిగంబర కవిత్వోద్యమం!” పై భాష 
విషయకంగా వాద వివాదాలు జరిగాయి. దళిత కవిత్వం విషయంలో అంతకంటే 
తీవ్రమైన వాదోపవాదాలు జరిగాయి. దళితులు కావ్యభాషను కాదని తాము పుట్టి 
పెరిగిన వాతావరణంలోంచి, తమస్థానీయతలోంచి పలకడం మొదలు పెట్టారు. 
ఇవి కవిత్వంతో పాటు వచన సాహిత్యంలోనూ బాగా విస్తరించాయి. నాగప్పగారి 
సుందరరాజు 'మాదిగోడు' కథలు, ఎండ్లూరి సుధాకర్‌ “మల్లిమొగ్గల గొదుగు, వేముల 
ఎల్లయ్య 'కక్క్త నవల, భూతం ముత్యాలు నవల ఎం. వెంకట్‌ వర్ణి కవిత్వం గ్యార 
యాదయ్య ఎర్నోషి కవితాసంపుటులు ఈ కోవకు చెందుతాయి. కవిత్వంలో ఈ 
ధోరణిని వ్యతిరేకించిన వారికి దళిత కవులు కవిత్వంలోనే సమాధానం చెప్పారు. 


శిఖామణి 'కిర్రుచెప్తులభాషులో ఇలా అంటున్నారు- 
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“ఇన్ని వర్ణనాత్మక భాషల్లో 

నా అవర్దాన్ని వర్ణించగల భాష లేదు. 

ఇన్ని సౌందర్యాత్మక వర్ధాల్లో 

నా అసౌందర్యాన్ని 

ఒడిసిపట్టుకునే అక్షరం లేదు 

ఇన్నాళ్లూ నేనొక ధ్వన్యనుకరణ శబ్దాన్ని మాత్రమే 

అరువు తెచ్చుకున్న అపస్వరాల మధ్య 

నా అసలు స్వరాన్ని పోగొట్టుకున్నాను” 

-అంటూ సృజనరంగంలోకి దళిత శూద్ర వృత్తి కులాల పదజాలం ప్రవేశించిన 
వారిత్రక సందర్భాన్ని కవిత్వీకరించాడు. సతీష్‌ చందర్‌ 'పంచమవేదం'లో వర్ణ క్రమాలు 
వాడలకు వలసపోతున్న వైనాన్ని ఆవిష్కరించాడు. 

తరతరాలుగా భాషా పాండిత్యాలు, సాహిత్య సృజన ఒక వర్గంవారి గుప్పెట్లోనే 
ఉన్నాయి. దళిత సాహిత్య ఆవిర్భావంతో అది విముక్తం అయింది. వర్ణక్రమాలు 
దళిత వాడల్లోకి వలసపోయి కొత్త అర్థాలను వెతుక్కుంటున్నాయని కవి హెచ్చరిస్తున్నాడు. 
ఇన్నేళ్ళ బ్రాహ్మణీయ వాద సాహిత్యాన్ని ఎద్దేవా చేస్తూ దా॥ ప్రసాదమూర్తి 'అవధానిగారూ 
అవధిరించండి” కవితలో 

“అక్షరం ఇప్పుడు 

కులం తక్కువ వాడి ప్రక్కలో 

కులుకుతోంది' అంటాడు. ఇది *నను వరించిన శారద లేచిపోవునే అన్న 
జాషువా మాటలకు దగ్గరగా ఉంది. జాషువాది ధర్మాగ్రహం. దా॥ ప్రసాదమూర్తిది 
వర్థ్ణాగ్రహం. 

దలిత కవిత్వంలోని భాష అభ్యంతరకంగా ఉందని సన్నాయి నొక్కులు నొక్కే 
వారిని పైడి తేరేష్‌ బాబు 'వాడు తిట్టాదంటున్నాడు”' కవితలో అధిక్షేప ధోరణిలో 
ఖండించాడు. 
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వాడు తిట్టాదంటున్నాడు 

తిట్టు కవిత్వం కాదంటున్నాడు 

తిట్టడం మన సంస్కృతి కాదంటున్నాడు 

అయినా అయిదో క్లాసు మనుషులిలా మాట్లాడ్డం 

అప్పకవీయం అసలు సమర్థించదంటున్నాడు 

అని దళితకవిత్వాన్ని ప్రాచీన కవితా సంప్రదాయాల భూతద్దంలోంచి చూసి 
విమర్శించద్దని పరోక్షంగా హెచ్చరిస్తున్నాడు. 
6. దళిత ప్రేమకవిత్వం : 

దళితులు అన్ని విషయాల్లోనూ దగాపడ్డట్టే (పేమ విషయంలోనూ 
మోసపోతున్నారు. 1968లో కంచికచర్ల కోటేశు దహనకాండ నుండి 1995 లో 
సెంట్రల్‌ యూనివర్సిటీలో సునీత ఆత్మహత్య వెనక దళితుల విఫల ప్రణయాలూ, 
మోసగింపబడిన ప్రేమలూ ఉన్నాయి. కుల సమస్యను నిర్మూలించడానికి అంబేద్కర్‌ 
ప్రతిపాదించిన అంశాలలో కులాంతర వివాహాలు ఒకటి. కుల నిర్మూలన కోసం 
అంబేద్కర్‌ మాటలు ఒకసారి పరిశీలిస్తే - కులాంతర వివాహాల ఆవశ్యకత ఏమిటో 
తెలుస్తుంది. “కుల నిర్మూలనకు సరైన పద్ధతి వర్ణాంతర వివాహాలేనని నా దృఢ 
విశ్వాసం. వివిధ కులాల మధ్య స్నేహనుబంధాలను కలిగించాలంటే ఆయా కులాల 
వ్యక్తుల నడుమ రక్త సంబంధాలను కల్పించక తప్పదు. హిందూ సమాజం కులాల 
వల్లా ఉపకులాల వల్లా ఛిన్నాభిన్నం చేయబడి ఉంది. కనుక వారందరినీ కలిపి ఒక 
సుసంఘటితమైన సమాజంగా తీర్చిదిద్దాలంటే అందుకు వర్ణాంతర వివాహాలు 
తప్పనిసరైన తక్షణ కర్తవ్యం” అయితే వర్ణాంతర వివాహాలు అనుకున్నంత సులువు 
కాదని గత చరిత్ర రుజువు చేసింది. కులాల మధ్య ఉన్న సాంస్కృతిక సామాజిక 
వైరుధ్యాల వల్ల అవి ఎక్కువ కాలం కొనసాగలేకపోతున్నాయి. కులాంతర వివాహాల 
వల్ల ఉత్పన్నమయ్యే సాంస్కృతిక సమస్యలను వాస్తవదృష్టితో, పదునైన శైలితో మద్దూరి 
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నగేష్‌బాబు “విడి ఆకాశం” కవితరాశాడు. నగేష్‌బాబు, ఖాజాల సంపాదకత్వంలో 
“విడి ఆకాశం), అంబేద్కరిస్టు ప్రేమకవిత్వం పేరుతో కవితా సంకలనం వెలువడింది. 
ఒక దళితుణ్ణి ప్రేమవివాహం చేసుకున్న బ్రాహ్మణ ప్రీ అంతరంగాన్ని దళిత కోణం 
నుంచి ఆవిష్కరించాడు. 'మార్త' కవితలో దళిత కులంలోని ఉపకులాల మధ్య 
కూడా (ప్రేమ విషయంలో తలెత్తిన విభేదాలను కవిత్వీకరించాడు. 


నిన్ను వలే నీ పొరుగు వారిని ప్రేమించుమన్నదేవుదే 

నాకు మాల రక్షకుడై నీకు మాదిగ కరుణామయుడై 

మనమధ్యో పరిశుద్ధ పర్వతశ్రేణిగా అడ్డుపడితే 

“విందు పరమందు” అని పాడాల్సిన పెద్దల గొంతుల్లో 

రెండూ మూడు తేడాల కులం గుమ్మడికాయలు అద్దుపడితే 

ఓనా అరుంధతీ - రా 

గాయాల మధ్య కూడా 

గోడలు కట్టిన ఈ కులం గుండెలపై నిలబడి 

నువ్వు నాకు దండెయ్యి 

మాలపల్లె ఉంగరాన్ని నేను మాదిగ గూడెం వేలికి తొడుగుతా 

అని ఉపకులాల మధ్య ప్రేమ అనుబంధాన్ని కాంక్షిస్తాడు. వినోదిని “వొంటి 
నిట్టాడి గుడిసె” కవితలో ఒక దళిత క్రైస్తవ ప్రీ బ్రాహ్మణ యువకుడ్ని ప్రేమించి 
భంగపడ్డ విషయాన్ని చాలా సహజశైలిలో చెప్పింది. 

“వో ఆదివారం చర్చి గంటలు మోగుతుండగా 

నేనతణ్సి మొదటిసారి చూశాను. 

గోదారిలోంచి నడిచొచ్చే అతని తడిపాదాలు 
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నా గుండె వొడ్డు మీద సుతిమెత్తని ముద్రవేశాయి 

సందుచివరలో మలుపు తిరుగుతూ 

జందెం వేసుకున్న భుజం మీదుగా అతడు చూసిన చూపు 

మునివేళ్లతో సుతారంగా నడిచొచ్చి 

అలవోకగా నా పెదవుల్ని తాకింది. 

మతాలు వేరైనా అవి ప్రేమకు ఆటంకం కాలేదని పై వాక్యాల ద్వారా చెప్పిన 
కవయిత్రి, ఆ ప్రేమ ప్రేమ వరకే పరిమితం అయింది తప్ప వివాహ బంధానికి 
మతాలు ఆటంకంగా నిలిచి ఆవా ఒంటరిగా మిగిలిపోయిన విషాదాన్ని 
కవిత్వీకరించింది. 

యీకులంవో పెద్ద లూసీఫరై 

అతడి స్పర్శలో తప్పిపోయిన నన్ను 

వో కిరస్తానీ గొర్రెపిల్లని చేసి 

వూరి చివర వదలివెళ్ళిపోయింది.... 
7. దళిత దీర్హ కవిత : 

ఆధునిక వచన కవిత్వంలో దీర్హ కవితకు ప్రత్యేక స్థానం ఉంది. 1956లో 
కుందుర్తి తెలంగాణా నుంచి 2002 లో అచ్చయిన డా॥ ఎన్‌. గోపీ 'జలగీతం” 
వరకు దీర్హకవిత ఎంతో విస్తృతినీ వైవిధ్యాన్ని సాధించింది. తెలుగు సాహిత్యానికి 
రెండవ జ్ఞానపీఠ పురస్కారాన్ని అందించింది. దా! సి. నారాయణరెడ్డి గారి “విశ్వంభర 
దీర్హ కావ్యమే. 

దళిత కవిత్వంలో ఎన్నో దీర్హ కవితలు వెలువడ్డాయి. దళిత దీర్హ కవితలకు 
ఒక రకంగా జాషువా “గబ్బిలం అనాధ వంటి కావ్య ఖండికలు (ప్రేరణ అని చెప్పవచ్చు. 
మద్దూరి నగేష్‌బాబు “రచ్చబండి, 'ఊగూ వాడా”, సతీష్‌ చందర్‌ 'నాన్న సైకిల్‌ పైడి 
తెరేష్‌ బాబు 'హిందూ మహాసముద్రం) (కేసెట్‌) బన్న ఐలయ్య, “నిప్పు కణిక), 
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జూలూరి గౌరీశంకర్‌ 'పాదముద్రి, ఎండ్లూరి సుధాకర్‌ 'కొత్త గబ్బిలం, వర్గీకరణీయం'” 
గోసంగి, ఆర్‌. రామకృష్ణ 'గొడి ముక్క' చెరుకు సుధాకర్‌ 'అనగనగా మెరిట్‌ జి.వి. 
రత్నాకర్‌ అట్లేటి 'అలి, డా॥గూటం స్వామి వర్దీకరణీయం, నీలిపతాక, నేలపూరి 
రత్నాజీ ఒకేగొంతు వంటి దీర్హ కవితలు దళిత కవిత్వాన్ని సంపన్నం చేశాయి. దీర్హ 
కవిత లక్షణం గురించి ఆచార్య రాచపాళెం చంద్రశేఖరరెడ్డిగారు ఇలా అంటున్నారు. 
'దీర్జకవిత దీర్ధకావ్యానికి పునాది, భూమిక ఒక ఉద్యమం, ఒక సమస్య, ఒక భావన, 
ఒక సంఘటన తీసుకొని ఒక తాత్విక నేపథ్యంలో దాని పరిణామాన్ని దృక్పథాన్ని 
వివరించి, కవి తన తీర్పు నివ్వడమే దీర్చ కవితాలక్షణం' దళిత దీర్హ కవితల్లో చాలా 
భాగం ఈ లక్షణాలను అనుసరించి ఉన్నవే. నగేష్‌బాబు దీర్హకవిత రచ్చబండలో 
దళితులపై జరుగుతున్న అన్యాయాలపై తీర్పు ఇవ్వడం జరిగింది. ఈ దీర్హకవితలో 
సాక్షి వెత, తీర్పుగా అధ్యాయాలు విభజించబడ్డాయి. దళిత 'వెతలు' అత్యంత 
కవితాత్మకంగా ఆవిష్క్మరించబడ్డాయి. 

చివరికి 'తీర్పు' ఇలా ప్రకటిస్తున్నాడు కవి - 

ఇప్పుడు మాత్రమే కాదు 

ఇక వీచేగాలులం మేమే 

అవును ఇది కొత్తగాలే 

ఆకులు కాదు ఆత్మలు వీస్తున్న గాలి 

చెట్లు కాదు చేవదేలిన దేహాలు వీస్తున్న గాలి 

ఇన్నాళ్ళు పవిత్ర గ్రంథాల ఇనుపజాడీల్లో 

మీరు భద్రంగా దాచిన బహుజన ప్రభంజనం 

ఇన్నాళ్ళు ఏ మనుషుల్ని నిషిద్ధుల్ని చేసి 

అసింట అసింట అని జరిగిపోయారో 

ఏ మనుషుల్ని పనిముట్లని చేసి 
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మీ పనులన్ని చక్క దిద్దుకున్నారో 

ఏ మనుషుల్ని మీ బూటకాల చరిత్రకు 

యోజనాల దూరం ఉంచారో 

ఆ మనుషులే చరిత్రలు రాస్తున్నారు..... 

అంటూ ఈ దేశం నా ప్రణాళిక, ఈ జనం మా వాహిక, మనిషి మా గమ్యం, 
ప్రశ్న మా మేనిఫెస్టో, ప్రతిఘటన ఆచరణ, కులాలు లేని దేశం కోసం, వర్గాలు లేని 
దేశం కోసం ధిక్కారం మా ఆయుధం” అని తీర్పు ప్రకటిస్తారు. 
8. మాదిగ చైతన్యం : 

దళిత కవిత్వం వచ్చిన తొలినాళ్లలో బి.సి.లు ఎస్‌.సి.ల అనుభవాలను రాసినట్టే 
దళితుల్లో మాలకవులు కూడా మాదిగల అనుభవాలను రాశారు. మాదిగ గూదేలు 
మాలపళ్లెకి ఎడంగా ఉన్నప్పటికీ, చర్మ కార వృత్తి గురించి ఎక్కువ తెలియకపోయినప్పటికీ 
ఇది తమ వస్తువే తమ సోదరుడి అనుభవమే అన్న స్పృహతో ఈ కవులు రాశారు. 
ఇటువంటి వాటిలో మద్దూరి నగేష్‌బాబు రాసిన “చర్మ కారుడి దినచర్య” మాదిగల 
జీవితాన్ని ఆవిష్కరించిన శక్తివంతమైన కవిత. అయితే దళితోద్యమంలో భాగంగానే 
దళితులలోని ఒక ఉప కులమైన మాల కులస్టులే రిజర్వేషన్‌లోని అధిక శాతం 
వాటాను అనుభవిస్తున్నారనీ, దళితుల రిజర్వేషన్లను ఎ.బి.సి.డి.లుగా వర్గీకరించి, 
మాదిగలకు కూడా సమాన హక్షులు కల్పించాలనీ “మాదిగ రిజర్వేషన్‌ పోరాట 
సమితి” పేరుతో మాదిగలు ఉద్యమం నడిపారు. దానితో దళిత సాహిత్యంలోని 
మాదిగ కవులకు తమ జీవితాలను మరింత శక్తివంతంగా ఆవిష్కరించుకునే అవకాశం 
దొరికింది. ఈ నేపథ్యంలో నాగప్పగారి సుందరరాజు చండాల చాటింపు, గుండె 
డప్పు కనకయ్య మాదిక్కేక వంటి కవితా సంపుటులు - నాగప్పగారి సుందర్రాజు 
సంపాదకత్వంలో మాదిగ చైతన్యం, గుండెడప్పు కనకయ్య సంపాదకత్వంలో 
గుండెదరువు, కృపాకర్‌ మాదిగ సంపాదకత్వంలో కైతునకలదండెం వంటి కవితా 


డా॥॥శిఖామణి వైవ్‌ 


సంకలనాలు వెలువడ్డాయి. అటు వచన సాహిత్యంలోనూ సుందర్రాజు మాదిగోడు, 
ఎండ్లూరి సుధాకర్‌ 'మల్లెమొగ్గల గొడుగు” వంటి మాదిగ జీవన కథా చిత్రణలు 
వెలువడ్డాయి. సుధాకర్‌ 'కొత్త గబ్బిలం” వర్గీకరణీయం కావ్యాలతో మాదిగ రిజర్వేషన్‌ 
ఉద్యమానికి బాసటగా నిలిచాడు. కొత్తకల, దక్కలిపిల్ల, దాసుని చూడాలి, నీలిక 
వంటి కవితల్లో సుధాకర్‌ మాదిగ చైతన్యాన్ని కళాత్మకంగా ఆవిష్కరించాడు. కవిత్వం 
నా కులవృత్తిలోని చర్మ తత్వరహస్యంగా సుధాకర్‌ ప్రకటించుకున్నాడు. 

ఈ పంచ భూతాల తోలువాలచి 

ఆకాశానికో మేకు / పాతాళానికో మేకు 

సప్తసముద్రాల మీద / చర్మాన్ని నానబెట్టిన నీకు * 

ఆ సూర్య చంద్రులు / చెరో చెప్పూ కావాల్సిందే 

ఆకలితోనే అవమానంతోనో 

తలవాొంచుకుని 

నీ చర్మపు జోళ్ళు కుట్టుకుంటున్న తాతా 

ఈ ప్రపంచం / ఉంగటంగా మారి 

నీ ముంగాలి బొట్టినేలిని ముద్దు పెట్టుకోవాలని కలగంటున్నాను. 

అని సుధాకర్‌ 'కొత్తకలి కంటున్నాడు. దళిత కవిత్వంలో డప్పు, చిర్రా 
చిటికెనపుల్లా, చెప్పులు గొప్ప ప్రతీకలుగా స్థిరపడ్డాయి. 
9. దళిత క్రైస్తవ కవిత్వం 


తెలుగు సాహిత్యానికి క్రైస్తవ కవులు చేసిన దోహదం తక్కువేమీ కాదు. ఈ 
విషయాన్ని ఆచార్య జి.కృపాచారి, డా॥॥కల్లూరి ఆనందరావు, డా।యేల్లే 
విజయానందరావు తదితరులు తమ సిద్దాంత [గ్రంథాల్లో పరమ ప్రామాణికంగా 
నిరూపించారు. తెలుగు క్రైస్తవ సాహిత్యానికి ఆద్యుడు నాదెళ్ల పురుషోత్తమ కవిగా 
పరిశోధకులు గుర్తించారు. ఆ తర్వాత చాలా మంది కవులు బయలుదేరినప్పటికీ 


శ్ర దలిత సాహిత్యోద్యమం 


'కైస్తవ సాహిత్యాన్ని మత సాహిత్యంగా కాక, ప్రధాన స్రవంతి సాహిత్యంగా 
గుర్తించడానికి దశాబ్దాలు పట్టింది. మహాకవి గుర్రంజాషువా క్రీస్తు ప్రభందానికి 
కేంద్ర సాహిత్య అకాడమీ అవార్డు లభించడంలో క్రైస్తవ సాహిత్యంపై కొత్త వెలుగు 
ప్రసరించినట్లయింది. పద్మశ్రీ ఎస్టీ జ్ఞానానందకవి, కొలకలూరి స్వరూపరాణి, బిర్నీడి 
మోషే, కె.పి.జాన్‌, మల్లవరపు జాన్‌, మల్లవరపు వెంకట్రావు, నూతక్కి అబ్రహాం, 
పిడపర్తి ఎజ్రా, మోదుకూరి జాన్సన్‌, రూన్సీ కె. వి.కుమారి, పాడేటి జాన్సన్‌, కలపాల 
పుష్పనాధం వంటి పదుల సంఖ్యలో కవులు కైస్తవ సాహిత్యాన్ని సృజించారు. 

తెలుగు సాహిత్యంలో క్రైస్తవానికి సంబంధించి నాలుగు దశలను స్పష్టంగా 
గుర్తించవచ్చు. 1) క్రీస్తు మహిమాన్విత చరిత్రను పద్యకావ్యాలుగా గానం చెయ్యడం 
ఒక దశ. 2) క్రీస్తు శిలువను, త్యాగాన్ని అభ్యుదయ భావనలో చెప్పేదశ రెండవది. 
8) 80లలో రంగంపైకి వచ్చిన దళిత సాహిత్యోద్యమంలో భాగంగా దళిత క్రైస్తవ 
కవులు తమ ఐడెంటిటీని ప్రకటించుకోవడం మూడోదశ. 4) క్రైస్తవులు విశ్వాసాన్ని 
ప్రకటిస్తూనే తమపై జరిగే దాడులను ఖండిస్తూ గొప్ప మిలిటెన్సీతో రాయడం నాలుగో 
దశ. 

అంతకుముందు ఈ దారిలో సతీష్‌చందర్‌, ఎండ్లూరి సుధాకర్‌, గుంటూరు 
ఏసుపాదం, మద్దూరి నగేష్‌బాబు, మద్దెల శాంతయ్య, తుల్లిమిల్లి విల్సన్‌ సుధాకర్‌లు 
కొంత కవిత్వాన్ని వెలువరించారు. మరీ ముఖ్యంగా మద్దూరి నగేష్‌బాబు 1991లో 
రాసిన 'జలస్పుహ' కవిత ఇప్పుడు నీళ్లు కూడా బాప్తిస్మపు కొత్త బతుకునివ్వడం లేదు 
అనే వాక్యంతో [ప్రారంభించడం విశేషం. నగేష్‌బాబు తన కవితా సంపుటి 'నరలోక 
ప్రార్ధనజు చలిత క్రైస్తవ కవిత్వం” అని ఉప శీర్షిక పెట్టడం విశేషం. తెలుగులో ఈ 
కవిత్వపు పాయను శక్తవం “మైన అభివ్యక్తితో ముందుకు తీసుకెళ్తున్న కవి తుల్లిమిల్లి 
విల్సన్‌ సుధాకర్‌. ఆయన కవితా సంపుటి “దళిత వ్యాకరణం” దళిత క్రైస్తవ కవిత్వంలో 
శిఖరప్రాయమైన రచన. 'చొకబారు హోటల్‌ లో ఒక రాత్రి అనే కవితలో 


్ట / 
సన 
ుంలల లయలు అంతటా 
గా 


డ్‌ 


తనుబొమ్మలకు పేదరికం అంటుకునే వుంది 


దా॥ శిఖామణి ఏ 


ప్రతీ నాలుకా ఆకలి కుక్కలా 
కరువును కసిదీరా అనుభవిస్తూనే వుంది 


న్తి 


(ల 


త్మలో స్నానం చేసినా 

(ప్రభు భోజనం కడుపునింపడం లేదు 
రొట్టెతోనే మానవత్వం బతకడంలేదు 
పైనుంచి మన్నా కురవడం ఆగినా 
ఒక జాతి పోరాటం 


(1 


గ్రాహంస్టెయిన్‌ మరణంతోనైనా 

చివరి మతయుద్ధమై ఆగడంలేదు” అని బీహార్‌లో క్రైస్తవ మత బోధకుడు 
గ్రాహంస్టెయిన్‌ సజీవ దహన ఘటనను గొప్ప ఆర్తితో కవిత్వీకరించారు. 

దళిత క్రైస్తవులపై జరుగుతున్న దాడులను ఈ కవిత్వం తీవ్రంగా వ్యతిరేకించింది. 
తుల్లిమల్లి విల్సన్‌ సుధాకర్‌, దుగ్గినపల్లి ఎజ్రా, కొండెపోగు బి.డేవిడ్‌ లింగ్‌స్టన్‌ల 
సంపాదకత్వంలో 'పరివర్తన నిజం' మతం మార్చిడి అబద్ధం పేరుతో కవితా సంకలనం 
వెలువడింది. రూన్సీ కె.వి.కుమారి సంపాదకురాలిగా “విశ్వశాంతి -క్రీస్తుకాంతి' 
పేరుతో దళిత కైస్తవ సంకలనం వెలువడింది. 
10. దళిత సంఘీభావ కవిత్వం : 

దళిత సాహిత్యం ఒక ఉద్యమంగా తలెత్తుతున్న తరుణంలో దళితులంటే 
ఎవరు? ఎవరు రాసింది. దళిత సాహిత్యం? అనే చర్చ మొదలయింది. తొలిదళిత 
కవితా సంకలనమైన 'చిక్కనవుతున్నపాట' సంపాదకీయంలో ఎస్‌.సి., ఎస్‌.టి., 
బి.సి. మైనార్టీలందరూ దళితులే అనే విశాల అర్ధం ఇవ్వడం వల్ల పై కులాల 
వాళ్లు రాసిందే దళిత కవిత్వం అవుతుందనే నిర్దారణకొచ్చారు. అందుకే 
“చిక్సనవుతున్నపాట, పదునెక్కిన పాట' సంకలనాలలో దళితేతర కవులు రాసిన 
దళిత కవిత్వం చేరలేదు. దిని గురించి జీ.లక్ష్మ్మీ నర్సయ్య అభిప్రాయాలు 
పరిగణించదగినవి. 


38 దళిత సాహిత్యోద్యమం 


“దళిత దృక్పథం నుంచి అగ్రకుల హిందూ ప్రగతివాదులు రాసిన కవిత్వం 
ఇంకా తెలుగులో రావాల్సింది ఉంది. అట్లా వచ్చినప్పుడు ఆ కవిత్వం దళిత కవిత్వంలో 
భాగమవుతుంది. కులాన్నీ మతాన్నీ 190౪70 చేసుకుంటూ దళితుల పక్షాన నిలబడి 
అగ్రకుల ప్రగతివాద కవులు రాసిన కవిత్వం స్వల్పంగా వచ్చింది. అయితే ఈ 
కవిత్వం దళితుల పట్ల జార్డ్‌ లూకాజ్‌ చెప్పిన మీడియేషన్‌రోల్‌ నిర్వహించే కవిత్వమేకాని 
దళిత కవిత్వంకాదు”. 

పై అభిప్రాయాన్ని బట్టి దళితేతరులు రాసింది దళిత కవిత్వం కాదని తేలింది. 
అందువల్ల దళితేతరులు రాసిన దళిత కవిత్వాన్ని దళిత సంఘీభావ కవిత్వం (02111 
50116207 9066౧ గా వ్యవహరిస్తున్నారు. 1999 లో మొదటిసారిగా మద్దూరి 
నగేష్‌బాబు, ఖాజాల సంపాదకత్వంలో కాస్త సిగ్గుపడదాం' పేరుతో దళిత సంఘీభావ 
కవిత్వం వచ్చింది. ఇందులో హెచ్‌ఆర్కె సుజాత పట్వారి, రాంరెడ్డి, నూకా 
రాంప్రసాద్‌రెద్ది మొదలైన కవులు దళితుల పక్షాన నిలబడి మాట్లాడ్డం గమనించవచ్చు. 
నిజానికి అస్పృశ్యతా నిరసనోద్యమంలో వచ్చిన చాలా భాగం కవిత్వం ఈ కోవకి 
చెందుతుంది. రాంరెడ్డి 'ముల్లుగర్ర' పేరుతో దళిత సంఘీభావ కవితా సంపుటిని 
ప్రచురించాడు. 

ఖచ్చితంగా ఇప్పుడు సిగ్గుపడాలి మనం 

నిజానికెప్పుడో పడాల్సిన సిగ్గిది 

సిగ్గుమాలిన పనులు చేసీ చేసీ 

సిగ్గు లేనోళ్లమయినందుకు 

ఇంకా నిస్సిగ్గుగా మనం ఊళ్ళమే అయినందుకు 

గుండెల్ని బండల్ని చేసుకుని, దేహాల్ని శిలల్ని చేసుకున్నందుకు 
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ఇన్నాళ్ళూ మనల్ని క్షమిస్తూ వచ్చిన 

ఆ దళితుడి కాళ్ల మీదపడి కన్నీళ్లతో కడుగుదాం. 

అనాదిగా దళితులపట్ల అగ్రకులాలు ప్రవర్తించిన తీరుకు పశ్చాత్తాపపడుతూ 
రాంరెడ్డి ఈ కవిత రాశారు. దళిత కవిత్వంలో ఇంకా బలమైన దళిత సంఘీభావ 
కవిత్వం రావలసి ఉంది. 


10. దళిత కవిత్వం - వాదోపవాదాలు : 


1980వ దశకం నుంచి చెదురు మదురుగా వస్తున్న దళిత కవిత్వం 90ల 
నాటికి ఒక నిర్దిష్ట రూపాన్ని తీసుకుంది. తొలిరోజుల్లో ఆవేశ ప్రధానంగా సాగిన 
కవితోద్యమం ఆ తరువాత ఆలోచనాత్మకంగా సాగింది. తెలుగులో వచ్చిన 
కవిత్యోద్యమాలలో దళిత కవిత్వం అంత ప్రభావంతమైన అదే సమయంలో వివాదాస్పద 
సాహిత్యోద్యమం మరొకటి లేదు. 1995లో వచ్చిన 'చిక్కనవుతున్నపాట' 'కవితా 
సంకలనంపైనే తెలుగు పత్రికల్లో దాదాపు ఒక సంవత్సరంపాటు చర్చ జరిగిందంటే 
తెలుగు కవిత్వంపై దళిత కవిత్వం ఎంతటి ప్రభావాన్ని చూపిందో అర్థం చేసిందో 
అర్ధం చేసుకోవచ్చు. ఈ క్రమంలో దళిత కవిత్వంపై వచ్చిన ప్రధానమైన ఆరోపణలను, 
వాటి సమాధానాలను పరిశీలిద్దాం. 

దళిత కవిత్వం ఎదుర్కొన్న ప్రధాన ఆరోపణ దళిత కవులు ఉపయోగిస్తున్న 
భాషపట్ల అభ్యంతరం 1995 లో 'నిశాని” ధిక్కార కవిత పేరుతో వరదయ్య, మద్దూరి 
నగేష్‌బాబు, పైది తెరేష్‌బా, భాజాలు వెలువరించిన సంపుటి తెలుగు సాహిత్య రంగంలో 
పెద్దగాలి దూమారమే రేపింది. ఈ సంపుటిలో ఉపయోగించిన భాషపై ప్రీవాదులు 
తీవ్రంగా స్పందించారు. ఓల్లా, వసంత కన్నాభిరాన్‌ కల్పనా కన్నాఖిరాన్‌లు కలసి 
11-6-95 నాటి ఆదివారం ఆంధ్రజ్యోతిలో “యాజమాని ఆయుధాలతో యజమాని 
సౌధాన్ని కూలగొట్టగలమా” అనే వ్యాసం రాశారు. ఈ వ్యాసం దళిత సాహిత్యంలో 
ఉపయోగించే భాషపట్ల చర్చకు తెర తీసింది. 

“వెరచటం, మానభంగం చేయటం” ఇవి అణచివేతకు గుర్తు లైతే మళ్లీ 
విముక్తి పోరాటాలకు కూదా అవే సంకేతాలైతే ఆ విముక్తికి విలువేమిటి? ఆ విముక్తికి 
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అర్ధమేమిటి? అని స్రీవాదులు ప్రశ్నించి ఈ సోకాల్డ్‌ బూతు పదాల ఉచ్చుల్లో దళిత 
కవులు చిక్కుకుపోవద్దని చెప్పారు. నిశానీ సందర్భంలోనే ఆర్‌. సీతారామారావు 
దళితుల ప్రస్థానమెటు అని ప్రశ్నిస్తే పి.సి. రాములు దానికి దీటుగా దళిత కవిత్వమంటే 
లలిత కవిత్వం కాదు అని సమాధానమిచ్చారు. సతీష్‌చందర్‌ దళిత కవిత్వంలోని 
భాషపట్ల అభ్యంతరం చెప్తూ “మెడకు ముంతకట్టినట్టు నోటికి బూతు కట్టకండి” (మే 
22, 1995 ఉదయం) అనే వ్యాసం రాశారు. భాషకు కులాలమానాలుంటాయా 
అని కోవెల సంపత్కుమాచారాచర్య 30.10.95 ఆంధ్రప్రభ) వ్యాసం రాస్తే బొజ్జా 
తారకం, చలసాని ప్రసాదరావులు ఉంటాయని వ్యాసాలు రాశారు. సుంకరి పోశన్న 
మడికట్టుకున్న భాష మీది - సియ్య బువ్వ భాష మాది” (ఈనాటి ఏకలవ్య జనవరి 
96) అనే వ్యాసం రాశాడు. 

అలాగే “దళిత కవిత్వం? వచన కవిత్వంలో ఇమడదని వాదించిన వారూ 
ఉన్నారు. వేగుంట మోహన ప్రసాద్‌ 'దళిత కవిత్వానికి వచన కవిత వాహిక కాదు” 
అని వ్యాసం రాస్తే దళిత వాదులకు వచన కవిత ఎందుకు నిషేధం? అని హెచ్చార్కె 
ప్రశ్నించారు. 

దళితులు ఎవరు? ఎవరు రాసింది దళిత కవిత్వం అనే అంశంపై కూడా 
విస్తృతంగా చర్చలు జరిగాయి. “చిక్కనవుతున్నపాటి సంకలనం ముందుమాటలో 
జి. లక్ష్మీనరసయ్య ఎస్‌.సి., ఎస్‌.టి., బి.సి.లు వారివారి అనుభవాలు రాయాలి. 
బి.సి.లు బి.సి.ల అనుభవాలు రాయాలి. కానీ జరిగిందేమిటంటే బి.సి. కవులు 
ఎస్‌.సి.ల అనుభవాల్ని రాసి పెట్టారు. తమ తమ అవమానాల్ని దాచిపెట్టారు టు ష్‌ 
అని రాస్తే “ఇక వాడలోని అంటరాని వాళ్ళ (ఎస్సీలు) అనుభవాల విషయానికొస్తే 
- అవి అగ్రహారానికి ఎంతదూరమో, బి.సి.ల పేటలకూ అంతేదూరం. వెన్నుతట్టే 
వెనకటి కాలపు హరిజనోద్ధరణ కవిత్వం మళ్ళీ పులుపుచావని బి.సి. కవులు 
రాయనవసరం లేదు” అని సతీష్‌ చందర్‌ తెగేసి చెప్పాడు. 
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ఆధునిక తెలుగు సాహిత్యంలో దళితుల ప్రస్తావనలు స్వాతంత్రోద్యమ పూర్వం 
నుండీ కనిపిస్తున్నాయి. అయితే అవి “హరిజనోద్ధరణ” అనే పరిమిత లక్ష్యంతోనూ, 
ఉదార మానవతా వాదంతోనూ కనిపిస్తాయి. తెలుగులో వచ్చిన ఏ సాహిత్యోద్యమాన్నెనా 
ముందుగా అందిపుచ్చుకున్న ప్రక్రియ కవిత్వమే. ఉద్యమం అన్నాక ఆవేశం భావోద్వేగం 
తప్పని సరిగా ఉంటాయి. కనుక వాటిని వ్యక్తం చేయదానికి కవిత్వమూ కవిత్వ 
రూపాలైన గేయం, పాట ఆయా కవులూ రచయితలకు బలమైన ఆయుధంగా ఉ 


కపరించాయి. 


1985లో చుండూరు సంఘటన తర్వాత “ఆంధ్రప్రదేశ్‌ దళిత మహాసభ” 
ఏర్పడడం ఆ తర్వాత దళిత శబ్దం సామాజిక రంగంలోనూ, సాహిత్యంలోనూ 
విస్తృత ప్రచారంలోకి రావడమే కాకుండా దళితోద్యమం స్పష్టమైన కార్యాచరణ 
రూపం తీసుకుంది. వాటి ప్రతిఫలనలు ముందుగా కవిత్వంలోనూ ఆ తర్వాత 
కథల్లోనూ, ఇప్పుడిప్పుడు నవలలకు విస్తరిస్తున్నాయి. 1985 తర్వాత వచ్చిన దళిత 
కథలకు, అంతకు ముందున్న “హరిజన” కథలకు వస్తు స్వీకరణలో, కథా నిర్వహణలో, 
పరిష్కారాలను చూపడంలో గల తేడాలను ఆయా కథలను పోల్చినప్పుడు 
గమనించవచ్చు. విద్యా సాహిత్యరంగాలకు దూరంగా ఉంచబడిన హరిజన 
వర్గాలనుండి కవులూ రచయితలూ బయలుదేరడం అరుదు. దాన్ని ఛేదించుకుని 
బయటకు వచ్చిన వేళ్ల మీద లెక్క పెట్టదగిన ఒకరిద్దరు కూడా పద్య రచనవైపు మొగ్గి 
పద్యం, గేయం, పాటలను రాసారే కాని వచనంవైపు పెద్దగా దృష్టి మరల్చలేదు. 
అందుకే తొలితరం మలితరం కథకులలో హరిజన కథకులు పెద్దగా కనిపించరు. 
ఆ కారణంగా హరిజనేతర రచయితలే హరిజన సమస్యల మీద రచనలు చేయవలసి 
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వచ్చింది. తెలుగు సాహిత్యంలోకి “దళిత వాదం” ప్రవేశించాక ఎవరి అనుభవాలను 
వారే రాయాలి. రాయగలరు, అనేవాదం ప్రచారంలోకి వచ్చింది. సమస్యకు వెలువల 
వుండి రాసే రచనకు, సమస్య లోపల ఉండి రాసే రచనకూ చాలా వ్యత్యాసం 
వుంది. వుంటుంది కూడా. ఊరబావి లాంటి కథ ఆ జీవితం తెలిసి, ఆ అవమానాలను 
చవిచూసిన ఇనాక్‌ లాంటి రచయితే రాయగలరు. మరొకరు రాసినా అది మరొక 
కథ అయ్యేదేమో కానీ 'ఊరబావి' కథ అయ్యేది కాదు. అందుకు ఉదాహరణ 
1996లో విశాలాంధ్ర వారు ప్రచురించిన 'దళిత కథి కథల సంపుటి. ఈ సంపుటిలోని 
సగానికి పైగా కథలు రాయబడిన కాలానికి తెలుగు సాహిత్యంలో “దళిత” పదానికి 
స్పష్టమైన అర్థమూ వ్యాప్తీలేవు. నిర్దిష్టమైన దళిత దృక్పథమూలేదు. అందుకే ఈ 
సంపుటిలోని కథలన్నీ దాదాపుగా అయ్యోపాపం అనే రీతిలోనే ఉన్నాయి. ఆ కథలు 
చదివిన పాఠకుల్లో వారి జీవితాల పట్ల జాలిపుడుతుందే తప్ప ఎలాంటి కదలిక 
వచ్చే అవకాశం లేదు. వాళ్లు కూడా మనుషులే. వాళ్ళను దయతో చూడండి. 
వాళ్లను కూడా మన దేవాలయాల్లోకి అడుగు పెట్టనివ్వండి. అనే తీరు ఈ కథల్లో 
వ్యక్తమౌతోంది. (గుడిపాటి - మొలకల దశల్లోనే దళిత కథ నవల - ఏకలవ్య - 
సాహిత్య సంచిక 97). కరుణకుమార రాసిన 'కొత్త చెప్పులు కథలో చెప్పులు 
ఆలశ్యంగా తెచ్చిన మాదిగ యువతిని భూస్వామి కొట్టి చంపుతాడు. తర్వాత ఆ 
చెప్పులు కరిచిన పుండుతో బాధపడి భూస్వామి చనిపోతాడు. మాదిగ యువతిని 
భూస్వామి కొట్టి చంపాడని తెలిసినా దళితులు ఏమీ చెయ్యలేదు. వారు చేసిందల్లా 
చచ్చిన భూస్వామి ఎద్దును తొలగించడానికి నిరాకరించడమే. ఆ కాలానికి అదే పెద్ద 
విప్ల్రవంగా భావించాలి. అయితే ఈ సందర్భంలో ఆనాటి రచయితలకు వున్న 
అవగాహనా, పరిమితులను దృష్టిలో వుంచుకున్నప్పటికీ. “చెప్పు కరచి భూస్వామి 
చనిపోవడం” అనే ముగింపు “చెడు చేసిన వారికి చెడే' అనే కర్మ సిద్ధాంతాన్ని బోధించే 
ఈ కథ దళితులకు ఏ రకంగానూ ఉపయోగపడదు. పైగా కీడుచేసినవాడు ఎప్పటికైనా 
పతనమవ్వక తప్పదనే నిర్వేద భావం కలగదానికి అస్మారం యిస్తుంది. 
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దళిత సాహిత్యం, దళిత కవులు, రచయితలు అనే వింగడింపును చాలామంది 
ప్రశ్నిస్తున్నారు. 'హరిజనాభ్యుదయం - తెలుగు కథానిక' అనే అంశంపై పి. హెచ్‌.డి. 
చేసిన డా॥ కె. లక్ష్మీనారయణ హరిజన కథకులు, హరిజనేతర కథకులు అనే 
వింగడింపు చేసి దానికి కారణాలు ఇలా చెప్తున్నాడు. “తమ సమస్యలను తామే 
చిత్రించుకొనిన హరిజన కథా రచయితల మార్గం, హరిజన సమస్యను చిత్రించిన 
హరిజనేతర కథా రచయితల మార్గం కంటే కొంత వాస్తవంగానూ, వైతన్యవంతంగానూ, 
ఆలోచనాత్మకంగానూ ఉంటుంది.” అయితే దృక్పథంలో మార్పురానంత వరకూ 
హరిజనేతరుడు రాసినా, హరిజనుడు రాసినా ఒకేలా వుంటాయనడానికి హరిజనేతర 
రచయిత కరుణకుమార రాసిన కొత్త చెప్పులు ముగింపు, హరిజన కథకుడు జి. 
భాను రాసిన 'పాపానికి జీతం” కథ ముగింపు ఒకేలా వుండటం గమనించవచ్చు. 
ఇనాక్‌ ఊరబావి - కాట్రగడ్డ దయానంద్‌ "చెలమ ఒకే ముగింపు గల కథలు. 
హరిజనాభ్యుదయం అని తన సిద్ధాంత వ్యాసానికి పేరు పెట్టుకోవడం వలన డా! ౩. 
లక్ష్మీ నారాయణ చేసిన 'హరిజన కథా రచయితల కథానికలు' అధ్యాయంలో 
గొట్టముక్కల మంగాయమ్మ, ఇనాక్‌, జి. భాను, బోయ జంగయ్య అనే నలుగురి 
కథకులకు మాత్రమే స్థానం లభించింది. 


దళిత కధా సాహిత్యమంతా కులాన్ని అంటరానితనాన్ని కేంద్ర బిందువుగా 
ఆయా కథల్లో చేసుకుని విస్తరించినా ఆయా కథల్లో ప్రస్తావించబడిన అంశాలు 
వివిధ సామాజిక సమస్యలకు చెందినవి. గుడి, బడి, బావి, హోటల్లలో ప్రవేశం 
లేకపోవడం, అవసరానికి అప్పుగా డబ్బు యిచ్చి పాలేర్లుగా, వెట్టివాళ్ళుగా జీవితాంతం 
(శ్రమనుదోచుకోవడం, దళిత స్రీలపై ఆఘాయిత్యాలు చేసి చంపడం, రాజకీయంగా 
అణగద్రొక్కడం, మతాన్ని మూఢనమ్మకాలను ఆసరాగా చేసుకొని దోచుకోవడం, 
స్వల్ప కారణాలకే అవమానించడం, హత్యలు చేయడం వంటి బయటి సమస్యలేకాక 
కులాన్ని చెప్పుకోవడానికి సిగ్గుపడటం, కులం యిచ్చిన సౌకర్యాల ద్వారా ఉన్నత 
పదవులు పొంది ఆ కులం వాళ్ళను నిర్లక్ష్యం చెయ్యడం వంటి లోపలి సమస్యలపై 
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ఆత్మ విమర్శ ధోరణిలోనూ దళిత కథలు వచ్చాయి. ఇవన్నీ నేటికీ సజీవంగా వున్న 
సమస్యలు. ఇక్కడ అన్ని కథలనూ పరిశీలించే అవకాశం లేదు కనుక ఆ సమస్యలకు 
ప్రాతినిధ్యం వహించే కొన్ని కథలను మాత్రమే ప్రస్తావిస్తాను. 

మానవుని ప్రాథమిక అవసరాలైన కూడు, గుడ్డ, నీడను పొందడానికి ఈ 
దేశంలోని దళితులు వేల సంవత్సరాలుగా పోరాటాలు చేస్తూనే వున్నారు. అందులోనూ 
ప్రాణాధారమైన మంచి నీటిని పొందడానికి ఎన్నో అవమానాలు ఎదుర్కొంటున్నారు. 
నీటి కోసం పోరాటాలు త్యాగాలూ చెయ్యవలసి వచ్చింది. గొడ్డెనా స్వేచ్చగా చెరువులో 
దిగి నీళ్లు తాగుతుంది కానీ ఈ దేశంలోని అంటరానివాడు నీటిని తాకే హక్కులేదు. 
దళిత విముక్తిలో భాగంగా అంబేద్మర్‌ మహద్‌ చెరువు పోరాటం చేసి నీటి హక్కును 
సాధించాడు. అయితే చాలా గ్రామాల్లో ఇప్పటికి నీటి అంటు వుండడం విషాదం ఈ 
ఇతివృత్తంతో కొలకలూరి ఇనాక్‌ 'ఊరబావి” అనే గొప్ప కథను రాసారు. తెల్లారే 
సరికి ఊరిబావిలో ఎద్దుదట్టెం పడివున్న సంగతి ఊరంతా గుప్పుమంది. బావి 
నీళ్ళు మాదిగ పల్లె వాళ్ళు ముట్టుకోడానికి వీల్లేదు. ఎవరైనా తోడి పోస్తే తీసుకు 
వెళ్లవలసిందే. అంతకు ముందు రోజే బావి దగ్గర కడవ ఎత్తుతూ చిదంబరం భార్య 
ఒంటి మీద చెయ్యేసి చెంపదెబ్బ తిన్నాడు అగ్రకుల యువకుడు. చిదంబరం భార్య 
భర్తకు విషయం చెప్పగా ఒంటికాలిమీద లేస్తాడు. పెద్ద కులపోళ్ళతో గొడవపడితే 
నష్టపోయేది మనమే అని చిదంబరం తండ్రి రాములు వారిస్తాడు. అంతకు ముందు 
చిదంబరం గుడిలో మొక్కు తీర్చుకునే దగ్గర, రైల్వే స్టష్షనులోనూ మునసబును 
ఎదిరిస్తాడు. ఈ సంఘటనల నేపథ్యంలో మునసబు బావిలో ఎద్దు దట్టింవేసింది 
చిదంబరమే అని నమ్మి, తం[డీ కొడుకులైన రాముడు, చిదంబరాలను బంధించి 
చావగొట్టిస్తాడు. ఆ రాత్రి చిదంబరం భార్య సత్యనారాయణ సహాయంతో భర్త 
మామలను' విడిపించి మునసబఖును చావగొట్టి, గద్దవాములకు నిప్పు పెట్టిస్తుంది. 
అన్యాయంగా తమ వాళ్లను కొట్టించినందుకు బావిలోని ఎద్దు దట్టెంను తియ్యడానికి 
మాదిగలు నిరాకరిస్తారు. ఊరివాళ్ళే దట్టెంను తియ్యడానికి ప్రయత్నించి విఫలమై ఆ 
ప్రయత్నం మానుకుంటారు. చివరికి ఆ బావిని మాదిగలకె వాదిలేస్తారు. ఆ విధంగా 
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మాదిగలకు బావిపై హక్కు వస్తుంది. స్థూలంగా ఊరబావి కథ ఇదీ. ఈ కథ ఇనాక్‌ 
గారికి మంచి పేరు తెచ్చి పెట్టింది. దళితుడే రాసిన దళిత కథగా సాహిత్యంలో 
మంచి పేరు తెచ్చుకుంది. మాదిగపల్లెలోని జీవితాలను, అవమానాలను వాస్తవిక 
దృష్టితో అద్భుతమైన కథనంతో, శిల్పచాతుర్యంతో ఇనాక్‌ ఈ కథను మలిచారు. 
స్వాతంత్ర్యం వచ్చిన 22 సంవత్సరాలకు 1969లో ఈ కథను రాశారు” 
అప్పటికి విరసం పుట్టడానికి పురుటి నొప్పులు పడుతోంది. ఆంధ్రదేశంలో అప్పటికే 
మార్క్సిస్టు భావజాలం సాహిత్యం రాజకీయ రంగంలో వేళ్లూనుకొని వుంది. నక్సలిబరీ 
వెలుగులో శ్రీకాకుళం పోరాటాలు భగ్గున మండి సద్దుమణిగాయి. వీటన్నిటి కంటె 
అంబేద్కర్‌ చూపిన మహద్‌ పోరాట మార్గం వుండనే ఉంది. ఇన్ని 'ప్రభావాల్లో 
రచయిత ఏ ఒక్క దానికి ప్రభావితం కాకపోవడం ఆశ్చర్యం. తమకు హక్షులేని 
బావిలో చచ్చిన ఎద్దు దట్టెం పడెయ్యడం ద్వారా అగ్రకులస్థులకు యోగ్యం కాకుండా 
చేసి, తమకు వొదిలేయడం ద్వారా సాధించుకున్న నీటిహక్కును హక్కు హక్కు 
అనగలమా? ఆకలిగొన్నవాడు, తింటున్నవాడి అన్నంలో ఉమ్మేసి, వాడు దానిని 
అవతలికి పారేస్తే తినడానికీ దీనికీ పెద్ద తేడాలేదు. కాళీ పట్నం రామారావు కథ 
'యజ్ఞం' లోను తరతరాలుగా వస్తున్న వెట్టిని అంతం చేయడానికి తన వారసుడైన 
కొడుకుని చంపుకుంటాడు సీతారావుడు. పై రెండు కథల్లో దళితులపై జరుగుతున్న 
సాంఘిక, ఆర్థిక దోపిడీని ఆ రచయితలు శక్తివంతంగా చిత్రించారు. అయితే ఆయా 
ముగింపులు సమస్యలకు వ్యక్తిగత పరిష్కారాలను సూచించాయేగాని సమిప్టిచే తనను 
అందించలేకపోయాయి. దీనికి కారణాలను నిఖిలేశ్వర్‌ సరిగ్గా అంచనా వేసారు. 
“కారా, ఇనాక్‌, కేశవరెడ్డి కథల్లో అగ్రకులాలపై సమిష్టిగా ఎదురు దెబ్బ తీసే 
సన్నివేశాలు కనబడవు. అప్పటికే నర్దల్‌ బరీ, శ్రీకాకుళం పోరాటలు వచ్చినా రచయితలు 
నాటీిని పట్టించుకోలేదు. బీహార్‌ లాంటి రాష్ట్రాల్లో ప్రతి హింసా చర్యలతో మూకుమ్మడిగా 
కక్ష తీర్చుకోవడానికి మానోయిస్టు సంధథాలోని హదిజనుల వర్గ పోరాటం ఒక పరిష్కారం 
చూపింది. శతాబ్దాల అణచివేతకు సమాధానంగా విస్ఫోటన సాయుధ చర్యల్లో 
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కనబడింది. అగ్రకులాల హింసా దౌర్జన్యాలకు అది శాశ్వత పరిష్కారం కాకపోవచ్చు 
కానీ రాజ్యాంగ యంత్రం ఎలాంటి రక్షణ, భద్రత కలిగించలేని స్థితిలో ఇలాంటి 
తాత్కాలిక సాయుధ చర్యలు వ్యక్తిగత స్థాయిలో లేదా సమిష్టి స్థాయిలో పరిష్కారంగా 
నిలుస్తాయి.” (ఆహ్వానం - జనవరి 96 - తెలుగు కథ - దళిత వాదం). పైగా 
కథలో మాదిగల పక్షాన నిలిచిన సత్యనారాయణ “అంటరానితనం పోవాలని గొంతు 
చించుకున్నా కాగితాలు కరాబు చేసినా, బడ్జెట్‌ కేటాయింపులు జరిగి లక్షలు తగలేసినా, 
గోడమీద పిల్లుల్లాంటి బిల్లులూ శాసనాలూ చేసినా ప్రయోజనంలేదు. సమానత్వం 
ఇచ్చేది కాదు తెచ్చుకునేది. మీరు తెచ్చుకునే ప్రయత్నం చేయకపోతే, మేం అందరితో 
సమానం అని నమ్మకపోతే, ఎక్కడున్నావే గొంగలీ అంటే వేసినచోటే అన్నట్టుగా 
అవుతుంది” అన్న ధర్మబోధన విన్న తరువాత అయినా చిదంబరంలో మార్పు 
కలగలేదు. వూరి పెద్దలు బావి నుండి ఎద్దు దట్టెం తీయమని మాదిగలను అడగడానికి 
వచ్చినప్పుడైనా “మీరు మా రాముణ్ణి, చిదంబరాన్ని అన్యాయంగా చావగొట్టారు. 
దానికి నిరసనగా మేం ఎద్దు దట్టిం తియ్యం” అని చెప్పలేదు. ఆ బావి మేం 
ముట్టుకోకూడదు. అందువల్ల మేమా పని చేయము” అంటారు. ఇందులో తర్మం 
కనిపించినంతగా పోరాట స్ఫూర్తి కనిపించదు. 


ఎద్దు దట్టెం వున్న బావిని ఏం చేయాలని కరణం యింటి వద్ద సమావేశమైన 
ఊరి పెద్దల నిర్ణయం కూడా భూస్వాముల మనస్తత్వానికి విరుద్ధంగా వుంది. “చివరకు 
కొట్లాట జరిగినా, దౌర్జన్యాలు జరిగినా నష్టపోయేది ఊళ్ళోవాళ్లేనని, చావు మూడినా, 
వాళ్లు పల్లె వొదలిపోయినా జైళ్లలో పడినా కష్టం కలిగేది ఊరివాళ్లకే నని, ఆ విషయమే 
మునసబుగారితో చెబుదామని అందరూ నిర్ణయించుకున్నారు” అంటారు రచయిత. 
ఇది ఉదార మానవతావాదంతో రచయిత చెప్పించిన మాటలుగా అర్ధం చేసుకోవాలి. 
69 నాటికే భూస్వాములు ఇంత ఉదార ఆలోచనా ధోరణిలో వుంటే నేటికీ దళితులపై 
లక్షింపేట వంటి హత్యాకాండలు ఎందుకు జరుగుతాయి? రాముడు, చిదంబరాన్ని 
మునసబు అన్యాయంగా కొట్టించినప్పుడు మునసబుతో “అధర్మం అరి కట్టాలనే న్‌ 
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లక్ష్యశుద్ధిని నేను శంకించను గానీ, నీ మార్గం సక్రమమయిందని నేను విశ్వసించలేదు” 
అని కరణం అన్న మాటలు ఈ కథలో బావిని సొంతం చేసుకునే విధానానికీ 
వర్తిస్తాయి. అయితే కథ రచనా కాలానికి రచయితకు ఉన్న పరిమితులను దృష్టిలో 
ఉంచుకున్నప్పటికీ, బావి సాధనకు మరో మార్తాన్ని అన్వేషించి వుంటే బాగుందేది 
అనిపిస్తుంది. ఈ ఒక్క విషయమూ తప్ప ఊరబావి కథ తర్వాత దళిత కథలకు 
మార్గదర్శకత్వం వహించిన గొప్ప కథ. భయరహిత సమాజం కావాలని రచయిత 
ఆకాంక్షించడం ఈ కథ మనకు యిచ్చే గొప్ప సందేశం. భయం ప్రాతిపదికన 
బ్రతుకుతున్న ఊరు. ఈ దేశం ఎంతకాలం జీవిస్తాయి? (ప్రేమ ప్రాతిపదికమీద 
బ్రతికే సమాజం. వ్యవస్థ ఏ రోజు పుడతాయి? పోనీ నిర్భయంగా జీవించే మానవ 
జీవితం ఎంత దూరంలో ఉంది?” అని ప్రశ్నిస్తాడు రచయిత. ఈ ప్రశ్నల అవసరం 
నేటికీ తీరలేదు. కాట్రగడ్డ దయానంద్‌ రాసిన “చెలమ” కథలో కూడా చెలమలో 
నీళ్ళు పడడం కోసం తన తండ్రి ఇసాక్‌ బొటనవేలిని బలి యిచ్చినా, బావిని 
అంటుకోకూడదన్న భూ స్వాములకు సమాధానంగా ఇసాక్‌ కొడుకు ఓబయ్య దున్న 
పోతును నరికి చెలమలో పడేస్తాడు. ఈ కథ 'ఊరబావి కథ ప్రేరణతో రాసినట్టుగా 
కనిపిస్తుంది. 

భారతీయ కులవ్యవస్థకు కేంద్ర బిందువుగా నిలిచిన కుల వృత్తులకు 
సంబంధించిన కథలు చాలా వచ్చాయి. మాదిగ, పాకీ, గొల్ల వృత్తులకు సంబంధించిన 
ఇతివృత్తాలతో దళిత రచయితలు కథలు రాసారు. వాటిలో ఇనాక్‌ పశ్చాద్భూమి, 
కాలువ మల్లయ్య అడవిగాచిన వెన్నెల, బోయ జంగయ్య తోదేళ్లు కథలు 
పరిశీలింపదగ్గవి. ఇనాక్‌ పశ్చాద్భూమి పాకీ వృత్తికి సంబంధించిన కథ. పాకీ వృత్తి 
నీచమైనది, అసహ్యమైనదిగా చూస్తారు అందరూ. అందులో పనిచేసే రాంకోటి 
కూడా “పాకీ అంటే పవిత్రం అనే అర్ధం వుందని చదువుకొన్న వాళ్ళెవళ్ళో చెబితే 
విన్నాడు. పాకీదొడ్డి అంటే మనిషి ప్రాతివ్రత్యం పొందేతావు అన్న మాట మానమ్మాడు. 
అయితే పాకీ మనిషి అవస్థ చూసిన తర్వాత పవిత్రతకు అర్థం లేదనిపించిదతనికి 
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అందులోనే పుట్టి అందులోనే పెరిగి అందులోనే మరణించిన రాంకోటి దీనగాథ 
పశ్చాద్భూము. రాంకొటి లాంటివాళ్ళు ప్రతి ఇంటికీ వీధికీ, గ్రామానికీ, పట్టణానికీ, 
నగరానికి అవసరమయ్యే ఒక పనిముట్టు. రాంకోటి ఒక వ్యక్తి కాదు. ఆ వృత్తికంతటికీ 
ప్రాతినిధ్యం వహించే ఒక అసహ్యకరమైన భావన. ఆ విషయాన్ని “కాలం ఎంత 
ముందుకు పోయినా, పోకపోయినా పట్టణానికొక రాంకోటి పదిలంగా వుంటాడు. 
జబ్బు చేసిన నగరాలకు, చీడపట్టిన వీధులకు ప్రతి యింటి వెలుపల తూగుతున్న 
జాతికి పరిచర్య చేసేందుకు బస్తీల్లో, పట్టణాల్లో, నగరాల్లో, అమ్మలాగో, అక్కలాగో, 
కోడలులాగో, భార్య లాగో, నర్సులాగో అందరి ఏకరూపంలాగో స్త్రీ కాని రాంకోటి 
ప్రీలాగా మారి వుంటాడు” అని చెబుతూ ఎన్ని మారినా మానవజాతి మనుగడ 
ఉన్నంతవరకు రాంకోటి మారడు అంటాడు. కొద్దో గొప్పో చదువుకుని ఉద్యోగాల్లో 
స్థిరపడ్డ రాంకోటి ఇద్దరు కొడుకులు వేర్వేరు మనస్తత్వాలు గలవాళ్ళు. రెండు రోజులు 
పనిలోనికి రానందుకు తనతోపాటు అద్దెకున్న వాళ్లంతా పాకీ మనిషిని చెడతిడుతుంటే 
మనకెందుకులే మన కులం బయటపడుతుందనీ “తెలిస్తే ఇంకేవయినా వుందీ, 
బాబురో నీళ్లు కూడా తోడుకోనియ్యరు. పలకరించే సంగతి పక్కనబెట్టు” అని భయపడే 
రంగన్న పాకీ మనిషి ఇంట్లోకి, వంటింట్లోకి వచ్చి పనులు చేస్తున్నా లెక్కచేయక 
“అసలు ఎవడ్షీళ్లందర్నీ లెక్క జేసేది? ఎదవ నాయాళ్లు. ఒకడెవడో ఏదో అనుకుంటాడని 
పుటక దాచుకోవడానికి నేనేమయినా అడ్డదిడ్డంగా పుట్టినోణ్డా” అని ప్రశ్నించే 
చింతయ్యలూ నేటికీ వున్నారు. కులవృత్తులు మానవద్దని ధర్మ పన్నాలు చెప్పేవారి 
మాటళ్తోని కుట్రను రచయిత పసిగడతాడు “తాను చేసే పని తప్పని ఎవరైనా అంటే 
తక్షణం మానుకొంటాడు. మంచి మనిషి. తాను చేసే పని ఎగతాళి చేయబడితే, 
నిందింపబడితే, తిరస్మరింపబడితే, సమర్హ్భుడైతే మనిషి ఎదురు తిరుగుతాడు 
అసమర్థుడయితే తలవంచుకుపోతాడు” నేటి దళిత సాహిత్యం ఎదురు తిరిగే దశలో 
సాగుతుంది. అనిశెట్టి సుబ్బారావు 'పాకీది' కథలో పాకీ కులం కారణంగానే కోటిగాడనే 
కుర్రవాణ్ణి బడి నుండి వెలివేసిన దఃపనీయ స్థితి వర్ణించబడింది. కరుణశ్రీ, 'పాకీ 
పిల్లు కవితాత్మక స్పందన. 


దా॥। శిఖామణి త్ర 


కాలువ మల్లయ్య అడవిగాచిన వెన్నెల గొల్లల దయనీయ జీవితాన్ని తెలిపే 
కథ. దొరలు తమను ఎలా దోచుకుంటున్నారో, చిన్న కుర్రవాడైనా రెడ్డి కులానికి 
చెందినవాడైతే ఎంత పెద్దవారినైనా ఒరే తురే అనడానికి కొట్టడానికి వెనకాడదని, 
ఊళ్లో ఏ పండగొచ్చిన ఏ పబ్బమొచ్చినా, దొరల పెళ్ళిళ్ళకు, చావులకు తాము 
ఊరకనే తమ గొర్రెల్ని ఇచ్చుకోవలసిన పరిస్థితులను భూమయ్య తన మనవడు 
కొండయ్యకు చెప్తాడు. బయటి దొంగల నుండి గొరైల మందను కాచుకోవచ్చు కానీ 
ఊళ్ళో “'దొరలాకారం' లో ఉన్న దొంగల నుండి తప్పించుకోవడం ఎంత కష్టమో ఈ 
కథ చెప్పంది. బోయ జంగయ్య 'తోదేళ్ళు' కథలో కూడా అసలు తోదేళ్ళు దొరలే. 
తిండి అవసరం కోసం ఒకటో రెండో గొగర్రెల్ని ఎత్తుకుపోయే తోడేళ్ల కంటె, తమ 
విలాసాల కోసం ఏకంగా మందలోని గొరైలను పదుల సంఖ్యలో తోలుకుపోయే 
భూస్వాములే నిజమైన తోడేళ్ళుగా చిత్రించడం కనబడుతుంది. దొరలను ఎదిరించలేక, 
గొర్రెలను రక్షించుకోలేక గొర్రెల మందలో తాను ఒక గొరైెలా దాక్కుని గుర్రం 
దెక్కల తొక్కిళ్ళలో ప్రాణాలు వదిలిన గొల్ల మల్లయ్య దీనగాథ తోడేళ్ళు. గోపీచంద్‌ 
“చెప్పులు కుట్టేవాడు' వృత్తి సంబంధమైన కథల్లో మంచికథ. 

సామాజిక నాంస్కృృతిక ఆర్థిక విషయాలలో తీవ్ర అసమానతలను 
ఎదుర్కొంటున్న దళితులకు రాజకీయ జీవితం ఎక్కడిది? రాజకీయ చదరంగంలో 
వారు పావులుగా  ఉపయోగపడుతున్నారు. దళితులను నిచ్చెన మెట్లుగా చేసుకుని 
దొరలు రాజకీయాధికారం అనుభవిస్తున్నారు. పాలేళ్ళుగా, వెట్టివాళ్లుగా ఉన్న దళితులు 
పాలకులు అయితే అగ్రకుల భూస్వామ్య అహంకారం సహించగలదా? దళితులు 
రాజకీయంగా ఎదగడానికి రాజ్యాంగం యిచ్చిన రిజర్వుడు నియోజక వర్ణాలను 
దళితులను అడ్డం పెట్టుకుని దొరలు ఎలా అనుభవిస్తున్నారో తెలిపే కథ చిలుకూరి 
దేవపుత్ర ఊడల మర్రి. పాలేరు అయిన తనను భూ స్వామి రిజర్వుడు నియోజక 
వర్గంలో అభ్యర్థిగా నిలిపి, ఎన్నికల్లో గెలిపించి, ప్రమాణ స్వీకారం రోజున భూస్వామి 
ముందు కుర్చీలో కూర్చున్నందుకు చావు దెబ్బలు తిన్న ఓబులేసు కథ ఊడల మర్రి. 


5్‌0 దళిత సాహిత్యోద్యమం 


“ఈ గుడ్డి గవర్నమెంటు రిజర్వేషన్‌ పెట్టిందే, ఏం జేసేది మల్ల. ఎవరో మాల 
మాదిగ నాయండ్లని ఓట్లపిచ్చి గెలిపిస్తే కొమ్ములు మొలుసుకొచ్చి మనల్నే కుమ్ము 
తారని నాకు బాగా తెలుసు సార్‌! అందుకే మా జీతగానితోనే నామినేషను ఏపించినా! 
ఎట్లా ఈ నా కొడుకు మాలనాయాలే! ఈడయితే మనం యాడుందడమంటే ఆడపడి 
వుంటాడు. చెప్పులిడిసే జాగలో కూచోమంటే గమ్మున్నకూచుంటాడు” అన్న భూస్వామి 
భీమప్ప మాటలు దళితుల హీనస్థితికి అద్దం పడతాయి. ప్రమాణ స్వీకారానికి లోపలికి 
పిలిచినప్పుడు “నేను బర్లోకి రాగూడదు సారూ! అదీగాక అక్కడ మా అయ్య వుంటాడు” 
అనే ఓ ఓబులేసు మాటలు దళితుల్లోని తరతరాలుగా అంటరానితనంలో దాగిన 
పిరికితనాన్ని తెలియజేస్తాయి. అలాంటి ఓబులేసు తన ఎదురుగా కూర్చొంటే ఏ భూ 
స్వామి సహించగలడు? అందుకే భీమప్ప తర్వాత ఓబులేసును చావబాదుతాడు. 
ఎన్ని రిజర్వేషన్లు కల్పించినా దశ దిశలూ వ్యాపించిన ఈ వ్యవస్థ ఊడల మర్రి కింద 
ఏ మొక్క మొలవదని ఈ కథ చెప్తుంది. రాజకీయంగా వైరివర్గాలుగా మారిన రెడ్డి 
భూస్వాములు ఎన్నికల ఘర్షణల్లో ఒక దళితుడిని హత్య చేసి, తీరా హత్య చేసిన 
వ్యక్తికి ఉరిశిక్షపడబోయే సమయానికి అవకాశవాద రాజకీయాలతో ఏకం అయి ఆ 
కేసు కొట్టి వేయించిన కథ చిలుకూరి దేవపుత్ర సమిధలు కథలో కనిపిస్తుంది. 
కేశవరెడ్డి - మల్లారెడ్డి మధ్యలో ఘర్షణల్లో దళితుడైన పోతప్పను మల్లారెడ్డి మనిషి 
తిప్పారెడ్డి చంపుతాడు. తిప్పారెడ్డి మీద కేసు పెడతారు కేశవరెడ్డి. తీరా కేసు పరిష్కారం 
అయిన ఉరిశిక్షపడే సమయానికి కేశవరెడ్డి మల్లారెడ్డి ఏకం అయి పోతప్ప తండ్రి 
కొల్లప్పను కొట్టి చంపి, అతనికి పిచ్చి కుక్క కరిచిందని దళితులచేతే సాక్ష్యం చెప్పిస్తారు. 
తమలోతాము ఏకం కానిదే బయటి వారిని ఏం చేయలేమని ఈ కథ దళితులకు 
చెప్తుంది. బోయ జంగయ్య “ఊరేగింపు” కథలో దళితులు రాజకీయంగా ఏకం 
కాకుండా చేసే ప్రయత్నాలు కనిపిస్తాయి. “ఓట్ల మావి - సీట్లు కూడా మావే” అనే 
ఎరుకతో కొత్తగా రాజకీయపార్టీని స్థాపించి ఎన్నికల్లో పోటీ చేసి ఓడిపోయిన దళిత 
బహుజనుల కథ ఊరేగింపు. అధికశాతం ఓటర్లు వున్నప్పటికీ ఇటీవల ఆంధ్రదేశంలో 


దా॥॥ శిఖామణి వ్‌ 


బహుజన సమాజ్‌ పార్టీ ఒక సీటును కూడా గెలుచుకోకపోవడం నేపథ్యంగా ఈ 
కథ వచ్చింది. న దళితులు సంఘటిత శక్తిగా ఏర్పడవలసిన అవసరాన్ని 
ఈ కథ గురు చేస్తుంది. 

ఈ దేశంలో దళితులు అంటరానివారుగా, గుడిలో బడిలో, చెరువులో ప్రవెశం 
లేకుండా చేసింది హైందవమతం. ఈ మతం కారణంగానే దళితులు తర తరాలుగా 
మోసగించబడుతూ, వంచింపబడుతూ వస్తున్నారు. మతం దళితులను ఎలా 
దగాచేస్తుందో చెప్పే కథలు చాలా వచ్చాయి. హిందూమతం చేసే దౌర్జన్యాలకు 
బోయ జంగయ్య బంచరాయి, గ్రహణం, కైస్తవంలోని దోపిడీని 'గుడిసె ఏ సోబు 
కథలు” ఇస్తాంలోని అవలక్షణాలను ఖాజా హరాం కథలు తెలియజేస్తాయి. ప్రభుత్వం 
దళితులకు పంచి యిచ్చిన బంజరు భూమ్‌ వాళ్లకు కాకుండా చెయ్యడానికి ఆ 
బంజరులో దేవతా విగ్రహాల్ని మొలిపించి, ఆ విగ్రహం దగ్గర పూనకం వచ్చిన ప్రీతో 
“ఈ భూమి దేవుడిది అందుకని తరతరాల నుండీ దీన్ని ఎవ్వరూ 
ఆక్రమించలేకపోయారు. ఒక వేళ ఎవ్వరైనా అలాంటి ప్రయత్నంచేస్తే దాని ఫలితం 
తీవ్రంగా వుంటుంది” అని హెచ్చరించి, ఆ రాత్రికి హరిజన వాడను తగలబెట్టడం, 
అంతా కుట్రలో భాగమే. దళితులకు ప్రభుత్వం ఇవ్వజూపిన భూమిని దళితులకు 
కాకుండా చేయడంలో మతాన్ని అడ్డుపెట్టుకోవడం గమనించవచ్చు. గుడిలోనికి 
వెళ్ళీ దేవున్ని దగ్గరగా చూడాలన్న కోరిక తీర్చుకున్నందుకు పూజారికి పట్టుబడి, 
రచ్చబండ వద్దకు ఈద్బ్చబడి, దళితుడు గర్భగుడి ప్రవేశం చేసినందుకు క్షాళన చెయ్యాలని 
వారికి జరిమానా వేస్తే , దాన్ని తన వున్న గొడ్లు గోదను వూరివాళ్లకు అప్పజెప్పి, 
కట్టుబట్టలతో వూరు వొదిలిపోయిన దళిత కుటుంబం కథ గ్రహణం. మనిషికీ 
మనిషికీ మధ్యే కాక దైవానికి మనిషికీ మధ్య అడ్డు కల్పించిన హిందూ మతం 
దళితులను ఎలా దగా చేస్తుందో ఈ కథ వివరిస్తుంది. 
దళితుల అభ్యున్నతికి కృషి చేస్తుందనుకున్న కైస్తవం కూడా దళిత క్రైస్తవులను 
ఎలా దోపిడీ చేస్తుందో దారా గోపి గుడిసె ఏసోబు కథలు నిరూపిస్తాయి. తెలుగు 
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కథా సాహిత్యంలో గుడిసె ఏసోబు కథలు కొత్త దృక్కోణాన్ని ప్రదర్శించాయి. పేదోళ్ల 
కోసం పెడ్తున్న కాన్వెంటు అని చెప్పి దళితుల (శ్రమతో కట్టిన కాన్వెంటులో దళితులకు 
ప్రవేశం లభించని విషయం 'మా కాన్వెంట్‌ కథ చెప్తే, బోర్జింగుల్లో దళిత పిల్లలు 
అనుభవిస్తున్న నరకయాతనల్ని “ఆ బోర్టింగుకి యెల్లను” కథ వివరిస్తుంది. దళిత 
ప్రీలపై జరుగుతున్న దాడుల్ని పల్లెత్తు మాటలో కూడా ఖండించని చర్చిల్లోని అమ్మగార్లు 
ఉత్తర భారత దేశంలో అమ్మగార్ల మీద జరిగిన దాడికి సమ్మెలు ఊరేగింపులు తీసిన 
వైనం అమ్మగార్లే నా మనుసులు కథలో ఆవిష్ణురించబడింది. “కారంచేడులోగానీ, 
నీరు కొండలోగాని కంచికచర్లలోగాని అంతా మతపోల్లే, బీదోల్లు.... పెద్దదొరల 
చేతిలో బలై పోనప్పుడు యే ఒక్కడూ నోరు తెరవలేదు. ఇది తప్పు, గోరం అన్న 
సాములోరే లేడు” అని దళిత క్రైస్తవులపై దాడుల్ని ఖండించని క్రైస్తవ ఫాదరీలను 
ప్రశ్నిస్తాడు. వాస్తవిక సంఘటనలకు కథా రూపం ఇవ్వబడిన ఈ కథలు బి.ఎస్‌. 
రాములు అన్నట్టు కేవలం దళిత క్రైస్తవుల కథలుకావు. అభివృద్ధి అంది పుచ్చుకున్న 
వాడికీ, అందుకోవాల్సిన వాడికి మధ్య చెలరేగే సామాజిక వివ్లవ పోరాట కథలివి. 
ఇస్లాంలోని ఛాందస పద్ధతుల వలన ముస్లిం స్రీలు ఎదుర్కొంటున్న సమస్యల్ని 
తెలుగు మైనార్టీ కవిత్వం చిత్రించింది. ఆ క్రమంలో వచ్చినవే ఖాజా రాసిన హరాం, 
ఖదీర్‌బాబు రాసిన 'దావత్‌ కథలు, హరాం కథ తల్లీ బిడ్డల మధ్య పరదా గుర్తించలేని 
అద్దుగోడగా ఎలా నిలిచిందో చెప్పంది. అయితే “అమ్మాయిల వేటలో పరదా వలన 
అమ్మను పోల్చుకోలేకపోవడం” కారణంగా చూపడం కంటె ఏ ఉరుసు ఉత్సవంలోనో 
పరదా వలన తల్లిని బిడ్డ గుర్తించలేక తప్పిపోయినట్టుగా రాస్తే సరైన కారణాన్ని 
చూపించినట్లు అయ్యేది. మతం తెచ్చిన ఆడంబర వివాహాలు, విందులు వలన 
పేదముస్లిం కుటుంబాలు ఎంతగా నలిగిపోతున్నాయో ఖదీర్‌ దావత్‌ కథ చెప్తుంది. 

ప్రేమ వ్యవహారాల్లోనూ, లైంగిక సంబంధాల విషయంలోనూ దళితులు 
అగ్రకులాల వారి చేతుల్లో బలి పశువులుగా మారడం సాధారణంగా జరిగే విషయమే. 
ఎమ్మార్వో లాంటి ఉన్నత స్థానంలో ఉన్న దళితుడు ప్రేమించిన రెడ్డి అమ్మాయిని 
చేసుకోలేకపోయిన సంఘటన బి.ఎస్‌. రాములు 'బందీి' కథ వివరిస్తుంది. “సమాజం 
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మారినా కుటుంబం మారడానికి సిద్దం కావడం లేదేమి? మారుతున్న సమాజాన్ని 
మారకుండా కుటుంబం అనేది బందీగా మార్చేస్తోందా?” అని సమాజానికి మూలమైన 
కుటుంబ వ్యవస్థ మనుషుల్ని ఎలా బందీలుగా చేస్తోందో వివరిస్తారు. కీడు మొదలైన 
మూఢ నమ్మకాలతో పాలేరును అక్రమ సంబంధాలకు ప్రోతహించి, అవసరం తీరాక 
హత్య చేసీ, పాము కరిచిందని నమ్మించిన సంఘటన బోయ జంగయ్య 'పాము” 
కథలో చిత్రించాడు మద్దూరి న ష్‌బాబు రాసిన “కొట్టం” కథ అక్రమ సంబంధాల 
నేపథ్యంలో వచ్చిన మరో మంచికథ. 

సమాజంలోని కొన్ని కులాలు ఉన్నత కులాలుగా, మరికొన్ని నిమ్నకులాలుగా 
పరిగణించడం వలన కింది కులాలవాళ్ళు తమ కులాన్ని బహిరంగంగా 
చెప్పుకోవడానికి ఇష్టపడరు. భారతీయ సమాజంలోని క్రైస్తవం ప్రవేశించాక క్రైస్తవంలో 
చేరిన కింది కులాలవారు తమ కులానికి ప్రత్యామ్నాయ పదంగా “క్రిస్టియన్లం' అని 
చెప్పుకునేవారు. ఈ కులాన్ని దాచుకోవడం అనేది సామాన్యుల నుండి విద్యావంతుల 
వరకూ ఉంది. అయితే దళితోద్యమం రంగం మీదికి వచ్చాక ఈ పరిస్థితి పూర్తిగా 
మారిపోయింది. ఈ మార్పు అట్టడుగు కులాలైన మాల మాదిగలల్లోనే కాక ఇతర 
శూద్రకులాల్లో కూడా కన్పిస్తుంది. నాళేశ్వరం శంకరంలాంటి కవి కూడా “శవం 
ముందు శంఖం వూదే కులంలో నేను పుట్టాను” అని గర్వంగా చెప్పుకోగలిగాడంటే 
నిస్సందేహంగా అది దళిత సాహిత్యోద్యమం ఇచ్చిన నైతిక బలమే. కులాన్ని దాచుకుని 
అభాసుపాలైన శ్రీనివాసులు కథ బండి నారాయణస్వామి రాసిన 'తల్లి మట్టి ఈ 
కథలో మాదిగ కులస్టుడైన శ్రీనివాసులు ఎప్పటికప్పుడు తన కులం మిత్రులకు 
తెలియకుందా జాగ్రత్త పడుతుంటాడు. తన అగ్రకుల మిత్రులను అనుకరిస్తూ వారిలా 
గొప్పగా బతకాలనుకుని విశ్వ ప్రయత్నం చేస్తాడు. మాదిగ పల్లెలో తల్లిదండ్రులు 
హీన స్థితిలో వున్నవారిని పట్టించుకోక ఆదంబరాలకు డబ్బు ఖర్చు చేస్తాడు. చివరకు 
ఒకరోజు శ్రీనివాసులుతో ఇంటికి వెళ్ళిన మిత్రుణ్ణి శ్రీనివాసులు తండ్రి “మాది 
గోళ్ళు అనే మాటకు ఏమైనా బూతు అర్ధం వుందా? మమ్మల్ని హరిజనులు అని 
ఎందుకంటారు? బాయోళ్లు, బలిజళ్లు అన్నట్లు మమ్మల్లి మా కులం పేరుతో 
మాదిగోళ్లు అని పిలవకుండా” అని ప్రశ్నిస్తాడు. 
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కులం రిజర్వేషన్లతో పెద్ద చదువులు చదువుకుని, ఉన్నతోద్యోగాలు పొందిన 
వారు కూడా దబ్బు, అధికారం రాగానే అగ్రకుల ప్రీలను వివాహమాదో, రెండో 
భార్యగా తెచ్చుకునో తను పుట్టిన కులంవాళ్ల బాగోగులను విస్మరించినవారి కథ 
బోయ జంగయ్య రాసిన “దొరసాని” కథలోకనిపిస్తుంది. పురాణ కథలను దళిత 
దృక్పదంతో రాసిన కథలు సౌదా బర్బరీకుడు, శూర్చణఖ కథలు. శూద్రుల, దళితుల 
అణచివేతలు ప్రాచీన కాలం నుండీ వున్నాయని ఈ కథలు బుజువు చేస్తాయి. ఈ 
దృక్పథంలో మరిన్ని దళిత కథలు రావాల్సిన అవసరం ఉంది. రాజ్యాధికారం 
దిశగా ఏకమౌతున్న దళిత శక్తిని చీల్చి 'విభజించి పాలించు” అనే కుటిల రాజనీతిని 
అమలు చేస్తుంది రాజ్యం. దళిత కులాల మధ్య ఎబిసిడి వర్గీకరణ జరిగిన నేపథ్యం 
నుండి పైడి తేరేష్‌ బాబు 'అనుబంధ ప్రశ్లు అనే కథ రాసాడు. మాల మాదిగల 
మధ్య కులాల చిచ్చును విజయవంతంగా ప్రశేశపెట్టగలిగినందుకు ఇంద్రుని స్తుతిస్తూ 
రాసిన వాక్యాలు బుగ్వేద సూక్తాలను జ్ఞప్తికి తెస్తాయి. “మీరు ఒకళ్లకొకళ్లు 
పగోళ్ళు అని చెప్పిన ఆ దొంగనా బట్టెవుడో గానీ మందు వాణ్ణి బట్టుకొని 
మక్కెలిరగదన్నండి” అని రాజ్య కుట్రను బట్టబయలు చేస్తాడు. కులాల పేర్లు పెట్టి 
తిట్టే సంప్రదాయాన్ని 'గుడ్డిదర్చారు' అనే మరో కథలో నిరసిస్తాడు తెరేష్‌బాబు. 
కవిత్వంలో లాగే కథల్లోనూ అధిక్షేప శైలిని తేరేష్‌బాబు సమర్థవంతంగా ఉ 
పయోగించుకున్నాడు. విద్యా వ్యవస్థలో కులం పోషిస్తున్న వికృత పాత్రను కెమేరా 
విజయ్‌ కుమార్‌ 'డైనోసరో' కథలో చిత్రించాడు. 

చిన్న చిన్న కారణాలకే దళితులను హింసించడం, చంపడం వంటి అగ్రకుల 
దురహంకారాన్ని దళిత కథకులు ఎండగట్టారు. హాటల్లో టీ గ్లాసుల దగ్గర ప్రారంభమైన 
తగాదా రక్తపాతానికి దారితీసిన వుటన కలేకూరి వ్రసాద్‌ ఎంటాడే 
బులుగుమంటలోనూ, కేవలం కొబ్బరిబొండాం దొంగిలించాడని అనుమానపడి తలను 
నరికేసిన సన్నివేశం శక్తి 'తలవెల' కథలోనూ, కూలి కొచ్చిన తల్లులు బిడ్డలకు 
పాలివ్వడానికి వెళ్ళడం సహించలేక భూస్వామి ఒక బాలింతపై సామూహిక 
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మానభంగానికి ప్రోత్సహించిన కథ బోయి జంగయ్య 'గద్దలు' లోనూ కనిపిస్తుంది. 

మాదిగల జీవితంలోని చీకటి కోణాలను, వెతలను అవమానాలను, కన్నీళ్ళను, 
వెరసి మొత్తం మాదిగ జీవన తత్వాన్ని అద్భుతంగా ఒక సెల్యులాయిడ్‌పై మలచినట్లుగా 
మల్లెమొగ్గల గొడుగు, అంటరానోళ్ల ఆత్మకతలు రచించిన ఘనత ఎండ్లూరి సుధాకర్‌కి, 
మాదిగోడు కథలు రచించిన నాగప్పగారి సుందరరాజుకీ దక్కుతుంది. గొడ్డును 
కోసుకున్న రోజు, కిర్రు చెప్పులు కుట్టడం మొదలైన కథలు కేవలం ఆ జీవితం 
తెలిసినవాళ్ళు మాత్రమే రాయగల కథలు. 

డా॥ మాదాసు మేరీవినోదిని దళిత క్రైస్తవ ప్రీ నేపథ్యం నుండి మరియ, బ్లాక్‌, 
బ్లాకింక్‌, కుమారక్క బాలేదు జరమొచ్చింది, తప్పిపోయిన కుమార్తె ఒక విలన్‌ 
ఆత్మహత్య వంటి కథలు రాసారు. రాజస్టాన్‌కు చెందిన భన్వారీదేవి సామూహిక 
మానభంగానికి గురైన కేసులో కోర్టు కులవివక్షతతో అగ్రకులంవారు కులంతక్కువవారిని 
రేప్‌ చేసే అవకాశం లేదని తీర్చు ఇచ్చిన నేపథ్యంలో ఈ కథ రాయబడింది. ఒక 
ఉద్యోగిని తన అక్కపై జరిగిన లైంగిక వేధింపులను కథగా చెప్పడం జరిగింది- పాకీ 
ప్రీలు వృత్తిపరంగా ఎదుర్శొనే యిబ్బందులు, వారి శ్రమ దోచుకోబడుతున్న విధానం 
బ్లాక్‌ కథ వివరిస్తుంది. క్రైస్తవ అమ్మాయిని వివాహం చేసుకున్న అ(గ్రవర్ణ పురుషుడు 
ఆమెను వదిలించుకోవడానికి తాను చనిపోయినట్టు నమ్మించి, తీరా ఆమె ఆత్మహత్య 
చేసుకున్నాక మళ్లీ పెళ్లికి సిద్దమైన కథ కుమారక్క చిన్న పిల్లల్లో సైతం కులానికి 
సంబంధించిన భావనలు గుప్తంగా ఎలా వుంటాయో తెలిపే కథ బ్లాకింక్‌. 

జాజుల గౌరి 'మట్టిబువ్వ' కథా సంపుటి దళిత కథల్లో విశేషమైనది. దళితుల 
పేదరికం, దానివలన దళిత స్రీలు పడే అగచాట్లు, ఎదుర్శొనే అత్యాచారాలు ఈ 
కథల్లో చిత్రితమయ్యాయి. ముఖ్యంగా రచయిత్రి తన బాల్యంలో పేదరికంవల్ల, 
తిండికి లేక అలమటిస్తూ అన్నం దొరకని సందర్భంలో మట్టిని తిన్న కథ 'మన్ను 
బువ్వ మనసున్న వారికెవరినైనా కదిలించకమానదు, కరిగించక మానదు. గోగు 
శ్యామల “ఏనుగంత తండ్రికన్నా ఏకులబుట్టంత తల్లినయం' కథలో తెలంగాణ 
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పల్లెలోని దళిత స్త్రీల స్థితిగతులు, తాగుబోతు భర్తలు వారి తిట్టి కొట్టే పరిస్థితులను 
వివరించింది. 

జూపాక సుభద్ర కథలు మాన్యం, బాత్రూం బీభత్సం, రోట్లోబడ్డ తలకాయ, 
గద్దెత్మటోయిన బతుకమ్మ కథల్లో దళితస్త్రీలపై తెలంగాణ దొరల పెత్తనం, సాంస్కృతిక 
విధ్వంసం హాస్టల్లో చితికిపోతున్న దళిత విద్యార్థినుల బాల్యం, పదవుల్లో వున్నప్పటికీ 
నిర్ణయాధికారం తీసుకోలేని పరాయికరణ వంటి విషయాలు చర్చించబడ్డాయి. 

గోగు శ్యామల, జూపాక సుభధ్రల సంపాదకత్వంలో వెలువడిన నల్లరేగిడి 
సాల్లు కథా సంకలనంలో దళిత స్ర్తీల వెతలు చిత్రీకరించబడ్డాయి. 


మరాఠీ దళిత సాహిత్యంలో దయాపవార్‌, బలూత డా॥ కిశోర్‌ శాంతాబాయి 
కాలే” చోరా కొల్వాటికా, లక్ష్మణ్‌ గైక్వాడ్‌ ఉచల్వా' వంటి ఆత్మ కథాత్మక రచనలు 
ప్రసిద్ది గాంచాయి. తెలుగులో జాషువా '“ఆత్మకథ' 'నా కథి పేరుతో పద్యరూపంలో 
వెలువడింది. బోయ జంగయ్య, మాష్టార్టీ, నాళేశ్వరం శంకరం వంటి వొకరిద్దరు 
ఆత్మ కథనాత్మక వచనం కొద్దిగానైనా రాసారు. చిందు కళాకారిణి చిందు ఎల్లమ్మ 
ఆత్మ కథను 'నేను చిందు ఎల్లమ్మను” అనే పేరుతో చిందు ఎల్లమ్మ చెప్పగా ఆమె 
మాటల్లోనే కె.ముత్యం గ్రంథరూపంలోకి తెచ్చారు. ప్రముఖ బుర్రకథ కళాకారుడు 
పద్మశ్రీ నాజర్‌ ఆత్మ కథను సౌదా తెలుగులో తీసుకొచ్చారు. తెలుగు దళిత సాహిత్యంలో 
కథ, నవలతో పాటు ఆత్మ కథలు కూడా వెలుగు చూడాల్సిన అవసరం ఎంతైనా 
వుంది. 
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5. దళిత నాహిత్యం -గేయం 


సాహిత్య ప్రక్రియల్లో 'పాటికు చాలా ప్రాచీన చరిత్ర వుంది. ఒక రకంగా 
అది మొదటి సాహిత్యరూపం కూడా. దేశ కాలావధులను అధిగమించి పరంపరంగా 
మౌఖిక వారసత్వంగా జానపద సాహిత్యంలో పాట ఇప్పటికీ మిగిలే వుంది. ఆధునిక 
కాలంలో అన్ని వుద్యమాలకీ, సందర్భాలకీ అనుగుణంగా పాట తన రూపాన్ని 
మార్చుకుంటూ వస్తుంది. ఆధునిక సాహిత్య అవసరాలను తీర్చే ప్రక్రియల్లో పాట 
ప్రముఖ స్థానం పొందింది. ప్రాచిన సాహిత్యంలోని శైవ వాజ్బయంలో అనేక రకాల 
పాటలు ఉదహరించబడ్డాయి. ఆధునిక యుగంలోని సాహిత్యోద్యమాలను మొదటగా 
అంది పుచ్చుకున్న ప్రక్రియల్లో మొదటి స్తానం పాటదే. స్వాతంత్రోద్యమం, సంఘ 
సంస్క్మరణోద్యమం. ఆంధ్రోద్యమం, భావ, అభ్యుదయ, విప్లవ సాహిత్యాల్లో పాట 
తన వొంతు చారిత్రక బాధ్యతను నిర్వర్తించింది. తెలంగాణా సాయుధ పోరాటం, 
శ్రీకాకుళోద్యమం, విప్లవ దళిత, తెలంగాణ సాహిత్యోద్యమాలలో పాట మరింత 
పదును దేరింది. ఆయా ఉద్యమాలకు ఇతర సాహిత్య ప్రక్రియల కంటె పాటే 
ప్రధాన మాధ్యమంగా నిలిచింది. 

తెలుగు సాహిత్యంలో దళితుల ప్రస్తావనలు ప్రాచీన కాలం నుండీ 
కనబడుతున్నాయి. భక్తి ఉద్యమానికి చెందిన సాహిత్యంలోనూ, పోతులూరి వీరబ్రహ్మం, 
వేమన వంటి వారి రచనలలోనూ కులాన్ని నిరసించడం కనిపిస్తుంది. ఆధునిక 
సాహిత్యంలో 1910 ప్రాంతం నుండీ దళిత గీతాలు వెలువడినట్లు చరిత్ర చెబుతోంది. 
తొలినాళ్లలో దళిత సమస్యల మీద దళితేతర రచయితలే ఎక్కువ గీతాలు రచించినట్లు 
తెలుస్తుంది. నాటి నుండి నేటి దాకా వచ్చిన, వస్తున్న అసంఖ్యాక దళిత గీతాలను 
అన్నింటినీ ప్రస్తావించే వీలు లేదు కాబట్టి ఉద్యమానికి ప్రాతినిధ్యం వహించే పాటలను 
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కొన్నింటిని మాత్రమే పరిశీలిస్తాను. 1909లో ఆంధ్రభారతి పత్రికలో అచ్చయిన 
అజ్ఞాత కర్తృత్వ రచన 'మాలవాండ్ర పాటి తొలి దళిత గీతంగా గుర్తింపు పొందింది. 


మాలమాదిగల అంటరానితనానికి వారి శారీరక అపరిశుభత, 
అబదాలాదటం, గోమాంస భక్షణం, సారాయి తాగటం వంటి దురలవాట్లే కారణం 
అన్నీ వాటిని మానుకొమ్మని ఉపదేశ గీతాలు ఈ కాలంలో ఎక్కువగా వచ్చాయి. 
కొండపల్లి జగన్నాధరావు తన 'మేలుకొలుపు' గీతంలో..... 

పాచి మొగము కడుగుకొనుమిక నీచ వృ 

త్తుల మానుకొనుమిక బూచివాడనిపించుకొనకమురా సోదరా 

బూతు మాటలాడబోకుము..... 

గొడ్డు మాంసము కోరి తినకుము చెడ్డదారుల 


అని కేవలం భౌతికమైన, శారీరక, ఆహారపు అలవాట్లే అంటరానితనానికి 
ప్రధాన కారణాలుగా ఈ గీతం పేర్కొంది. అయితే అవేమీ నిజమైన కారణాలు 
కాదని నేటి చరిత్ర చెబుతోంది. ఈ కాలంలో వచ్చిన దళిత గీతాలన్నిటి మీద గాంధీ 
'హరిజనోద్ధరణ' పిలుపు ప్రభావం విశేషంగా కనబడుతుంది. 


గాంధీ బోధల వినరండి - మాకు 

బంధ విముక్తికి బని బూనరండి - నెల్లూరి వెంకటరామానాయుడు 
గాంధి మహాత్మ - గాంధి మహాత్మ 

కాచి రచ్చించు - గాంధి మహాత్మ 

మాలమాదిగలం - మనుషులంగామా 

కుక్కలకన్నా తక్కువయ్యామా 

మా మొజాలించ - సామీరేదిక్కు - బసవరాజు అప్పారావు 
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ఆరుకోట్ల హరిజనుల - ఆదరించి బోవుడీ 
మహాత్ముని మాట మదినిల్పుడీ - గరిమెళ్ళ 
మొదలైన గీతాలలో గాంధి చెప్పాడు కాబట్టి అంటరానితనాన్ని మానుకోండి 
అనే ధోరణి కనిపిస్తుంది. తొలితరం దళిత గీతాలలో గరిమెళ్ళ సత్యనారాయణ 
లపై ఎక్కువ గీతాలు రాసాడు. 

జాలా రంగస్వామి, కుసుమ ధర్మన్న నక్కాచిన వెంకన్న అనే దళిత కవిత్రయం 
1930 - 35 ప్రాంతాలతో హరిజన సమస్యల మీద విలువైన గీతాలు రచించారు. 
హరిజన రచయితలు రాసిన తొలి హరిజన గీతాలుగా ఇవి సాహిత్య చరిత్రలో 
నిలిచిపోయాయి. జాలా రంగస్వామి 'అంటరాని వారెవరు”, 'మాల శుద్ది" అనే 
రెండు దీర్హ గీతాలలో మాల మాదిగల దుస్థితిని వర్ణించారు. “అంటరాని వారెవరు? 
గీతంలో పరాయిపాలన, ప్రస్తుత మాల మాదిగెల స్థితి, పూర్వోన్నతి, విచారణ అనే 
భాగాలు వున్నాయి. దళితులు ఒకప్పటి పాలకులేనని, చరిత్రలో వారు రాజ్యాధికారం 
కోల్పోయి పతితులైన విధానాన్ని చెప్తూ 

“ఆర్యులకంటె ముందటివారు అనార్యులేనండి 

చరిత్రలెల్ల చెప్పుచున్నవి చక్కగ వినరండి 

దండిగ సైన్యము గూర్చుక ఆర్యులు దాడి సల్పిరంది. 

దాడి సల్పుకొని రాజ్యంబంత దండుకపోయేరు 

మా రాజ్యము తీసుకు మమ్ములను మూలలకు తరిమేరు” 

అని అనార్యులపై ఆర్యుల దోపిడీని చిత్రించారు. చారిత్రక దృక్పథంతో దళిత 
సమస్యను చూడడం ఈ గీతంలోని ముఖ్యాంశం. తర్వాతి కాలంలో మాష్టార్టీ వంటి 
వారు ఎజెండాలోకి తెచ్చిన మూలవాసుల సిద్దాంతానికి బీజాలు ఈ గీతంలో కన్పిస్తాయి. 
అలా రాజ్యం పోగొట్టుకున్న అనార్యులు బతికుంటే బలుసాకు తినవచ్చనే ఉద్దేశంతో 


60 దళిత సాహిత్యోద్యమం 


తిరిగి వచ్చి సేవక వృత్తులను ఆశ్రయించారు. ఇందులోని ఆర్యుల కుట్రను కవి 
బయటపెట్టాడు ఈ క్రింది పంక్తుల్లో : 

వృత్తులు కొన్ని కల్పన జేసి వొప్పగించినారు 

సేవకులంచును పేర్లను బట్టి సాగదీసినారు 

వర్ణభేదములు పెట్టి మమ్ముల వంచివేసినారు 

బానిస వృత్తులచేత మమ్ముల బాధలు పెట్టేరు 

వృత్తి భేదముయి పెట్టి మమ్ముల వేరుపర్చినారు” 

వృత్తులు ఏర్పరిచి, వర్ణభేదములు పెట్టి ఆనార్యులను ఎక్కడికక్కడ చీల్చివేసి 
బలహీనులను చేసారు. ఆర్యుల విభజించు పాలించు అనే దుర్నీతికి ఈ గేయ 
పంక్తులు అద్దం పడుతున్నాయి. గతంలో దళితులు ఎంతటి వున్నత స్థానాల్లో వుందేవారో 
'పూర్వోన్నతి స్థితి లో వివరించారు. 

వశిష్ట వాల్మీకాదికవులు మా వంశము వారండి 

వేదవ్యాసుడు పరాశరుడు మా వంశము వారండి 

హనుమంత సుగ్రీవులు మాకు అన్నదమ్ముల డి 

అరుంధతి మాకులమునకెల్ల ఆడబడుచుకాదా! 

శబరి కన్య మాతంగులు వినుడీ మా కుల స్త్రీలండి 

ఆదిపురాణము తీస్తే అంతా మీకు విశదంబు.” 

అనార్యులైన దళితులలో ఎందరో పురాణ పురుషులు వున్నారని, ఆది పురాణం 
అయిన జాంబ పురాణం చదివితే ఈ విషయాలు తెలుస్తాయనీ అంటారు. అలాంటి 
దళితులను ఆ ఆర్య జాతి ఎలా దోచుకుందో వివరిస్తూ : 


ఏడాది మా సేవను పొంది యెడ గలువరయ్య 
కూడుగుడ్డలేక మమ్ముల కూల్చుదురయ్య 
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కొంపలపై అప్పులు పెంచి కోర్టుకు లాగుదురు 

కడకు కొంపలేకుండగ మమ్ముకడనేబెట్టేరు” 

పై పాదాల్లో దళిత సమస్యను ఆర్థిక కోణం నుండి చూడడం గమనించవలసిన 
విషయం. సామాజిక, సాంస్కృతిక, ఆర్థిక రంగాలలో దళితులను ఎలా అణగద్రొక్కారో 
జాల రంగస్వామి పై గీతంలో వివరించారు. ఇతర జాతిలోన యిట్టి భేదములు 
ఎందున లేవయ్య అని కులం ఈ దేశానికి పట్టిన దౌర్భాగ్యం అంటారు. దళితులు 
“దశల బొందెడి కాల ముందిక తరలి వేగమే రా” అనే ఆశాభావం వ్యక్తం చేస్తాడు. 
కుసుమ ధర్మన్న కవి హరిజన శతకం, నల్ల దొరతనం” అనే గేయ సంపుటులు 
హరిజన సమస్యను తీవ్ర స్వరంతో ఖండించిన రచనలు. 

కుక్క భైరవుదని, కోతిని హనుమంతు 

దనుచు నాదరించి. యాత్మగొల్పు 

బీదజనుల తాక భేదం బదేటికో 

ఆలకింపుమయ్య హరిజనుడ 

అని జంతుజాలానికి దైవత్వమారోపించి పూజించిన ఆర్యజాతి పేదలను 
తాకడానికి అంటు ఎందుకని ప్రశ్నిస్తాడు. సంపద సృష్టించేది మనం, చేజిక్కించుకునేది 
వారు ఎన్నాళ్ళు ఇలా? అని “అంటరానితనానికి మంట” గేయంలో ప్రశ్నిస్తాడు. 

ఏ దానికైనను మనము లేకున్న జరగదు నిజము 

మన సేవమానుకున్నా దేశానికన్నము సున్న 

మానావ జన్మమెత్తి మనమిట్టి బానిసము చేయరాదు. 

మనకేమి పరువుకాదు” 

అని దళితులు ఒక్కరోజు పని మానేస్తే ఈ దేశంలో ఉత్పత్తి స్తంభించిపోతుంది 
అంటాడు. ఈ భావన తర్వాతి కాలంలో వచ్చిన అనేక దళిత గీతాలకు తాత్విక 
భూమికగా నిలిచింది. మనుషులమై పుట్టి ఇలా బానిసత్వంలో మగ్గడం మనకేమీ 
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పరువు కాదని కుసుమ ధర్మన్న ఆనాడే దళితుల ఆత్మగౌరవ పోరాటానికి పిలుపు 
నివ్వడం కవికున్న ముందు చూపును తెలియజేస్తుంది. మాకొద్దీ తెల్ల దొరతనం అని 
గరిమెళ్ల బ్రిటిషు పాలకులకు వ్యతిరేకంగా గీతం రచించారు. అయితే తెల్ల దొరలు 
పోయి, స్వాతంత్ర్యం సిద్ధించినా, నల్ల దొరల పాలనలో దళితుల స్థితిగతుల్లో మార్చేమీ 
రాలేదు. నల్ల పెత్తనాన్ని గర్జిస్తూ కునుమ ధర్మన్న 'మా కొద్దీ నల్ల దొరతనము' అనే 
గేయం రాసారు” మాకు పది మందితోపాటు - పరువు గలుగకయున్న - మాకొద్దీనల్ల 
దొరతనము” అని మమ్మల్ని మనుషులుగా గుర్తించని ఈ నల్ల దొరతనపు స్వాతంత్ర్యం 
మాకొద్దంటాడు. మేమూ మీలాంటి మనుషులమే, మమ్మల్నెందుకు భేదభావంతో 
చూస్తారని ప్రశ్నిస్తూ : 

మీ తల్లిదండ్రులూ మిమ్ముల గన్నట్టుల మావారు మమ్ముగనలేద? 

మీకు మాకు పుట్టుక వకటికాదా? రక్త మాంసము వొకటిగాద 

కష్టసుఖము మీకే మాకులేదు? మీకు మాకు దేవుడొకడుగాద 

మతము మీకు మాకు నొకటి గాద వాదాభేదమేల ఇది మీకు మర్యాద? 


గాంధీ శిష్యులమని చెప్పుకుని తిరిగే మీరు గాంధి చెప్పినట్లుగా ఎందుకు 
అంటుని వదులుకోలేకపోతున్నారని అడుగుతాడు. దళిత పురాణ పురుషులు, భక్త 
కవులు మొదలుకొని హరిజనోద్ధరణకోసం పాటుపడిన సంఘ సంస్మర్తలను, 
రాజకుటుంబీకులను స్తుతిస్తూ చివరికి “అంటుమాడి మసైపోయేవరకూ” ధర్మన్న 
ధర్మబోధ చేస్తూనే వుంటానంటాదు. 

అభ్యుదయ, విప్లవ సాహిత్యోద్యమంలో వచ్చిన దళిత గీతాలు వర్ణ స్ప హతో 
కూడివున్నాయి. పార్టీ సిద్దాంతం ఆయా కవులపై బలమైన ముద్రవేయడమే దీనికి 
కారణం. కొన్ని గీతాల్లో సిద్ధాంత ప్రచారమే మిగిలి గీతాలు తేలిపోయిన సందర్భాలు 
కూడా ఎక్కువే. ప్రముఖ ప్రజాకళాకారుడు 'నాజర్‌' కూలీనాలీ చేసుకున్న పొట్టగడవని 
అరకొర సంసారాలను 'ఎన్నాళ్ళీ కాపురాలు గీతంలో కళ్ళకు కట్టించారు. 
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ఎన్నాళ్ళీ కాపురాలు - ఏ 
చెరోగిరో పడి చేద్దామ 


ఎట్లాగీకాపురాలు 


0౪ 
౨. 


అని కరువుల సంతగా, అతుకుల బొంతగా, పిల్లలుతింటే తల్లులు పస్తుగా 
ఎన్నాళ్ళీ కాపురాలు అని ఆవేదన చెందుతాడు. 

దళితుల కష్టము - ప్రభువుల పాలు 

బాధలన్నీ - మా మహిళలపాలు 

సృష్టికర్తలకు - చిల్లర కులాలకు 

భోజనానికి బొత్తిగలేదక్క 

గిరిజన చెల్లీ - దళితుల తల్లీ 

పోరుబాటలో - పయనం గడితే 

కొండలనైనా పిండిగజేస్తం 

అని దళిత గిరిజనులు సంఘటితమై 'పోరుబాట'లో నడిచినపుడే ఈ కాపురాలు 
బాగుపడతాయని కవి విశ్వసిస్తాడు. ఈ దేశంలో దళిత బాల్యం అంతా భూస్వాముల 
పశువులకొట్టంలో కట్టు గర్రలకు బానిస అయిపోతోంది. అటువంటి దళిత బాల్యం 
గురించి 'సుద్దాల హన్మంతు' “పల్లెటూరీ పిలగాడా' పాటలో కరుణ రసపూరితంగా, 
కంటతడి పెట్టించే విధంగా వర్ణించాడు. 

పల్లెటూరీ పిల్లగాడ 

పసుల గాసె మొనగాడా 

పాలు మరిచి ఎన్నాళ్ళయిందో - ఓ 

పాలబుగ్గల జీతగాదా 

కొలువు కుదిరీ ఎన్నాళ్ళయిందో 
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చాలిచాలని చింపులంగి 

చల్లగాలికి సగముకాలి 

గోనెచింపు కొప్పెర బెట్టావా - 

పాలబుగ్గ జీతగాడా 

దానికి చిల్లులెన్నో లెక్క బెట్టావా? 

అని పాలబుగ్గల పాలెగాళ్ళదయనీయ జీవితాన్ని మన ముందు నిలుపుతాడు. 
ఈ దుస్థితి పోవాలంటే. 

కష్టజీవుల కడుపునిండా 

కసికరించె ఎర్రజెండా 

ఎర్రకోటపై ఎగరాలంటావా 

పాలబుగ్గల జీతగాదా 

యీ దోపిడి రాజ్యం పోవాలంటావా? 

ఢిల్లీ ఎర్రకోటపై ఎర్రజెండా ఎగిరినప్పుడే! కమ్యూనిస్టు రాజ్యం వచ్చినప్పుడే 
ఈ దోపిడీరాజ్యం పోతుందంటాడు. విప్లవగీతాలకు తాత్విక దృక్పథం ఇచ్చిన గూడ 
అంజయ్య దళిత బహుజనులు తరతరాలుగా అగ్రకుల భూస్వాముల చేతుల్లో ఎలా 


దోచుకోబడుతున్నారో 'ఊరు మనదిరా” పాటలో చిత్రించాడు. దళిత విప్లవ గీతాలలో 
ఈ పాట దోపిడీ వున్నంత వరకూ నిలిచివుందేపాట. 


ఊరు మనదిరా ! ఈ వాడ మనదిరా 

పల్లె మనదిరా - ప్రతి పనికి మనంరా 
అరకదున్నేది మనం - ఆ సెలకదున్నేది మనం 
ఈ కంచె కాద మనం - ఆ మంచెకాడమనం 
ఈ పాడి కాదమనం - ఆ పసులకాడ మనం 
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దొడ్డికాడ మనమే - గడ్డాము కాడ మనమే 

మట్టికాడ మనం - ఆ ఎట్టికాడమనం 

ఈ నాటుకాడ మనం - ఆ మోటకాడ మనం 

కోతకాదమనం - వరిమోతకాడ మనం 

సాకిరేవుకాడమనం - సారెలు దింపేది మనం 

సావుకాడ మనమే - సోన్నాయికాడ మనమే 

దొర ఎందుకురో - దొరపెత్తన మెందుకురో 

అవి తన (శ్రమశక్తితో సంపదలు సృష్టిస్తూ, ఆ సంపదలను అనుభవించే 
హక్కులేకా, దొరలచే బానిసలుగా చూడబడుతున్న స్థితిని రూపు కట్టించాడు, అటువంటి 
దొరల పెత్తనం పోవాలంటే 

కూలి నాలి పేదోళ్ళం కలిసి మెలిసి యుండాలి 

సంఘపోళ్ళ జండ కింద - సంఘ మొకటి పెట్టాలి 

మనల దోచె దొరల మక్కెలిరగదన్నాలి” 

దళిత బహుజనులు ఐక్యంగా వుండి, విప్లవ సంఘాల కింద సంఘాలు 
పెట్టాలని సూచిస్తారు. పై గీతాల్లో కుల నిర్మూలనానికి వర్గపోరాటమే మార్గంగా 
కవులు భావించినట్లు కనిపిస్తుంది. దానికి కారణం “వామపక్ష విప్లవ శిబిరాల్లో 
వున్న దళిత కవులు, ఇతర కవులు దళిత సమస్యపై రాసిన పాటల్లో వ్యక్తీకరణ 
ఆయా రాజకీయ ఎత్తుగడలపై వున్నంతగా సమస్యపై వుండకపోవమే.” (జయధీర్‌ 
తిరుమలరావు, దళిత గీతాలు - ముందుమాట) 

కులంపై వచ్చిన పాటల్లో వంగపండు ప్రసాదరావు రాసిన “'మాలపేటి చాలా 
ప్రాచుర్యం పొందింది. 'మాలపేటి జీవితాన్ని ఈ పాటలో కవి ఒక నిశ్చల చిత్రంగా 
గీసాడు. 
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వుందర్రా మాలపేట 

ఆ వూరు సివర 

కష్టాలు - వున్నసోటా 

ఆ వూరు సివర 

కాష్ట్రాలు వున్నసోటా” 

అని వూరి చివర, శృశానాలు వున్నచోట వున్న మాలపేటలోని కష్టాలను, 
పేదరికాన్ని మురికినీ, అనారోగ్యాన్ని ఆకలి చావులను వర్ణిస్తాడు. ఈ పాట మాలపేట 
దుస్థితిని వర్ణించడానికే పరిమితమైంది. కానీ అందుకు కారణాలను గానీ, పరిష్కారాన్ని 
గానీ కవి సూచించలేదు. కులవివక్షతను ఎత్తి చూపుతూ పరిష్మారాన్ని సూచిస్తూ 
ఎన్నో దళిత పాటలు వచ్చాయి. బి.యన్‌.బి. మాలోల్ల మంటావు పాటలో. 

మాలోల్ల మంటావు మాదిగోల్ల మంటావు 

మాట మాట్లాడితే దూరముండ మంటావు 

నీ రక్తమెట్లుండెరో ఓరోరి 

మా రక్త మెరుపుండెరో” 

మాలోనె మాకే మె కొట్లాటలను బెట్టి 

న చెప్పుచేతల్లో వుంచుకుంటున్నావు 

భూములు బాగాలు ఇస్తానని చెప్పి 

వూరి బయటనే మాకు పూరిల్లు కట్టించి 

అంటరానితనమును ఓరోరి పోషించుచున్నావురా ! 


అని దళితులపై సవర్డులు చేస్తున్న కుట్రను బయటపెడతాడు. పాలితులుగ 
ఎన్నాళ్ళని, పాలకులుగ ఏలాలని” కండబలం గుండె బలం దండిగున్న దళితులను 
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పోరుకు ఏకం కందని పిలుపునిస్తాడు. గద్దర్‌ రాసిన “యాలరో ఈ మాదిగ బతుకు” 
పాటలో మాలమాదిగల మధ్య రాజ్యం సృష్టిస్తున్న వైషమ్యాలను ఎండ గట్టడం 
కనబడుతుంది. 

యాలలో ఈ మాదిగ బతుకు 

మొత్తుకుంటే దొరకదు మెతుకు.... 

మాల మాదిగల నడుమ మంచినీళ్ళ బావులుగొట్టి 

మాల్లోల్ల గిరక దిక్కు గజంలోతు ఎక్కువ తవ్వి 

మాలోల్ల గిర్మ దిక్కు మాదిగోళ్ళరా వొద్దని 

మనలో మనిద్దరమె తన్నుకొని చస్తుంటె 

తాకులాట బెట్టి దొరలు తమాసా చూస్తున్నారు” 

అని మాల మాదిగల మధ్యగల ఐక్యతను దెబ్బతీసే కుట్రను బయట పెదతాదు. 
భూమంతా భూస్వాముల దగ్గరే ఉన్నది. వాళ్ళను కూల్చేదాక కులంపోదని దళిత 
సమస్యలో భూమి సమస్యకు వున్న ప్రాధాన్యతను గద్దర్‌ గుర్తించాడు. దళితులు 
రాజ్యాధికారానికి రాకుండా, కులం మార్చుకున్నా మతం మార్చుకున్నా ప్రయోజనం 
లేదనీ, రాజ్యాధికారానికి రావాలంటే రైఫిల్‌ అందుకోవాలనీ గద్దర్‌ 'రాజ్యాధికారానికి 
మాలన్నా పాటలో సూచిస్తాడు. నూటికి ఎనభై శాతం వున్న మైనార్టీ దళిత బహుజనులు 
రాజ్యాధికారానికి రావాలంటే సంఘటితం కావాల్సిన అవసరం ఎంతైనా ఉందని 
మాస్స్టార్జీ, శెట్టి బలిజ గౌడజాతన్నా, 'మగ్గమేసి మన మెనుభైయైదు శాతం” పాటలు 
రాసారు. అందుకోసం దళిత బహుజనులు విప్లవ శక్తులతో కలిసి పోరాటం 
చెయ్యవలసిన అవసరాన్ని మాస్టార్టీ 'నీలి+లాలొ పాటలో గుర్తించాడు. 

నీలిలాల్‌ జెండా కింద 

నువ్వు నేను ఒకటంటూ 
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పోరు జెయ్య బూనుకుంటే 

పీడుతులకు విముక్త మ్మో ఓ చెల్లెమ్మా - అంటూ 

అయితే ఇద్దరి దారులూ వేరు. ఒకరిది కులపోరాటం - మరొకరిది 
వర్గపోరాటం. ఈ రెండింటి మధ్య సమన్వయం కుదిరినప్పుడే కులరహిత, వర్గరహిత 
సమాజం ఏర్పడుతుందనీ, అయితే వర్గం ఏర్పడాలంటే ముందు కులం పోవాలని 
సూచిస్తాడు. 

దోపిడోళ్ళ రాజ్యం గూర్చి - పేదజనుల రాజ్యంతేనూ 

తీసుకున్న మీ మార్గమూ - వర్గజనుల పోరాటమో 

కులాలు వున్న ఈ దేశంలో - వర్ణాలు ఏర్పడవమ్మో 

వర్గాలు రావాలంటే - కులాలు కూల్చాలమ్మో” 

అంటూ వర్గం ఏర్పాడాలంటే అందుకు అవరోధంగా వున్న కులాలు ముందు 
పోవాలనీ, దళిత విముక్తికి కుల పోరాటలే సరైన మార్గంగా మాష్టార్టీ ఈ పాటలో 
గుర్తించాడు. 

రిజర్వేషన్‌ విధానంలో మండల్‌ సిఫార్సులకు వ్యతిరేకంగా దేశవ్యాప్తంగా 
అగ్రకులాలు ఉద్యమించాయి. దళితులను ప్రతిభలేనివారుగా, రిజర్వేషన్‌గాళ్ళుగా 
గేలి చేసారు. అవమానించారు. ఈ ఇతివృత్తం నేపథ్యంగా ఈటెల్లాంటి దళిత పాటలు 
అనేకం వచ్చాయి. దళితులు జీవన విధానంలోనూ, సంస్కృతి కళల్లోనూ గొప్ప 
ప్రతిభ వుందని, దానిని అగ్రకులాలవారు దోచుకున్నారనీ మాస్టార్టీ మాది గోన్నీ 
మాలోన్నీ గీతంలో” ఏవగించాడు. 

మాతంగుడు మా తాత - తలబుర్రను తావువేసి 

మొలకాళ్ళు బారుజేసి - వేళ్ళ కాళ్ల స్వరాలతో 

స్థాయికి స్థానాలిచ్చి - నవనాడులు సవరించి 

నవనాడులు సవరించి - మైోగతీగలు జేసి 
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సర్వజనులు మెచ్చేటి - వీణను సృష్టించి ఇస్తే 

పంతులోళ్ళ సంతానం - సొంతం చేసుకుండ్రు 

అని దళిత కళారూపాలు, పరికరాలు ఎలా బ్రాహ్మణ వర్గం సొంతం చేసుకుందో 
వివరిస్తాడు. ప్రతిభమీద గోరటి ఎంకన్న “అందుకో గుతపందుకో” పాటలో ప్రతిభ 
ఏడ పుట్టిందీ, ప్రతిభ ఎవ్వని సొత్తు అని ప్రశ్నిస్తూ - 

నల్ల రేగడి బీడు నలిగేటట్లు దుక్కి దున్ని 

సక్కనిసాలు చేస్తే మొక్కలేస్తే ప్రతిభకాద 

ఎండీన మన్ను తెచ్చి - పిండోలె పిసికి పిసికి 

కుమ్మరి సారెదిప్పి - కుండచేస్తె కాద ప్రతిభ. 

మురుగు వాసన కంపు - కడుపులోన నిండుతున్న 

పసులతో లొలిచి కాళ్ళజోడు చేస్తె ప్రతిభ కాద” 

అని దళితుల శ్రమలో, వృత్తులల్లో ఎంతో ప్రతిభ వుందని నిరూపిస్తాడు. ఇదే 
అంశంమీద వంగపండు ప్రసాదరావు “జ్ఞాన మొక్కడి సొత్తుకాదన్నా ” పాటలో 
దళిత ప్రతిభను వెలికితీసి చూపాడు. 


జ్ఞాన మొకడి సొత్తుగాదన్న 

అది సర్వజాతుల సంపదోరన్న 

కాలు నుండి మాలవాడు పుట్టెనన్నరు 
సదువురాదని ఊరుబైటా ఉండమన్నరు 

మాల అయినా జాషువా మహాకావ్యం రాయలేదా! 
రాజులేమో భుజం నుండి పుట్టిడన్నరు 

సూడరాదు రాజు విద్యలు శూద్రులన్నరు 
కోటలోపల కోల విద్యలు నేర్చుకున్నరు 
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ఎన్ని నేర్చిన ఏకలవ్యుడు అర్జునుడ్నె తన్నలేదా . 
రాజనీతి కులంహీనులు రాయరాదని 

బ్రహ్మ బుర్రలో పంతులేమో పుట్టెనన్నరు 

చెప్పు దీసి కొట్టెనట్టూ తప్పుదిద్దీ 

కులంలేని అంబేద్కర్‌ రాజ్యాంగం రాయలేదా !? 


అని “ప్రతిభ అనేది కులంబట్టి వుండదని నిరూపిస్తాడు. దేశవ్యాప్తంగా జరిగిన 
దళిత ఊచకోతలకు స్పందించి ఎన్నో దళిత గీతాలు రాసారు దళిత కవులు. ఉ. 
సాంబశివరావు రాసిన “దళిత మాత” పాటలో అగ్రకులాలదాడుల్లో కూతుళ్ళను 
కొడుకులను పోగొట్టుకున్న దళిత తల్లి ఆవేదన ఆక్రోశం కనిపిస్తుంది. చుక్కల్లో 
కలిసిపోయిన చక్క్మనయ్యలనూ, చుక్కలైపోయిన చక్కనమ్మలను చుండూరు అనిల్‌ 
బాబు, టంగుటూరు ఇందిర, కారంచేడు దుద్దు రమేష్‌ చీమకుర్తి ఏసమ్మ, కంచికచర్ల 
కోటేశులను తలచుకొంటూ . 

కొడుకులతోపాటు నేను కత్తుల్ని కంటాను 

కూతుళ్ళతోటి నేను కొడవళ్ళు కంటాను 

పౌరుషం పాలిచ్చి వీరుల్ని చేస్తాను 

మీ పాల బడకుండ కాపాడుకొంటాను 

వీరుల్ని గన్న తల్లి వీరమాతనౌతాను” 

అని శపథం చేస్తుంది. బిడ్డల్లోపాటు కత్తుల్ని కొడవల్షికంటే తప్ప ఈ దేశంలో 
దళితుల మనుగడ కష్టసాధ్యం అని సాయుధ పోరాటాన్ని కవి ధ్వనింపజేసాడు. 
తూర్పుగోదావరి జిల్లా వెకటాయపాలెంలో జరిగిన దళితుల శిరోముండనం' అంశంపై 
గోరటి ఎంకన్న “మేం భేతాళుని బిడ్డలం” అనే పాట రాసాడు. దళితులకు గుండ్లు 
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గీయించిన ఆ ఎమ్మెల్యేకు గుండు గొట్టి గాడిదమీద ఊరేగిస్తేకాని ఆత్మ గౌరవం 
పరమార్ధం అర్థంకాదని చెబుతూ -- 


గుళ్ళోకొస్తే మేం లొల్లి జేయమని 

బళ్ళొకొస్తే మాముల్లే పోదని 

బట్ట కడితె ఒద్దంట వేమని 

ఒట్టి కతలుపై కొల్లె వేయుచు 

చిట్టచివరి వజ యుధంబుగు 

ప్రీలను అవమానించినమంటరు 

ఇదే కారణం మనంజూపి 

ఇన్నేండ్ల వాళ్లతలలెన్ని రాలవలె” 

అని కుంటిసాకులు చూసిన వాళ్లను నిలదీస్తూ, ఇదే కారణం అయితే దళిత 
స్త్రీలను అవమానించి, చెరచి, హత్యలు చేస్తున్న అగ్రకులం వాళ్ళ తలలు ఎన్ని 
రాలాలి? అని ప్రశ్నిస్తాడు. ఇలాంటి అవమానాలనుండి, అమరులనుండి దళిత 
సాహిత్యోద్యమం మరింత స్ఫూర్తినీ, ఉత్తేజాన్ని పొందుతుంది. దళిత సౌందర్యశాస్తాన్ని 
జోడిస్తూ రచనలు చేస్తున్న శివసాగర్‌ రాసిన 'నల్లటి సూరీడు” పాటలో ఇలాంటి 
స్ఫూర్తే కనిపిస్తుంది. అమరులైన దళిత వీరుల నుండి నల్లటి సూర్యుడు ఫీనిక్స్‌లా 
తిరిగి ప్రభవిస్తాడని కవి ఆశాభావం వ్యక్తం చేస్తాడు. 

సజీవదహనంలో బూడిదైన సూరీడు 

బూడిద నుండి లేచి భగ్గుమన్న సూరీడు 

కారంచేడు పొలాల్లో నెత్తురొడ్డిన సూరీడు 

నెత్తుటి తోవలోవ నడక నేర్చే సూరీడు 
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తుంగభద్ర అలలపైన గోని సంచిలో సూరీడు 
అలీసమ్మ బాసల్లో నిప్పు కణిక సూరీడు 

అనిల్‌ బాబు చూపుల్లో చురుకు చురుకు సూరీడు 
నీలిజెండ సూరీడు నీలాల సూరీడు” 


అని 'ఆ నల్లటి సూరీడు” ఉదయించడానికి యిక ఎంతో సమయం లేదంటాడు. 
కవిత్వంలో లాగే పాటలోకూడా శివసాగర్‌ సౌందర్య శాస్త్రాన్ని అన్వయించడం ఈ 
పాటలోని విశేషం. నల్లసూరీడు పాటకు తన గొప్ప గొంతుతో గానం చేసి అజరామరం 
చేసింది సుప్రసిద్ధ గాయని, దళితోద్యమ కళాకారిణి చంద్రశ్రీ. దళిత పాటకు బీజాలు 
జాంబపురాణంలో వున్నాయనీ, మచ్చయ్యదాసు అనే చిందుకళాకారుడు రాసిన పాటను 
ఉదహరించాడు. సుంకరి పోశన్న (మౌఖిక సంప్రదాయంలో దళిత చైతన్యం - 
ఈనాటి ఏకలవ్య - దళిత సాహిత్య సాంస్కృతిక ప్రత్యేక సంచిక - జనవరి - 97) 
జానపదసాహిత్యంలోని దళిత పాటపై మరింత పరిశోధన జరగాల్సిన అవసరం 
ఎంతైనా ఉంది. 

అసలు 'పాటి ప్రక్రియను సాహిత్య శాఖగా గుర్తించలేదనీ, అందుకు 
కారణాలను వివరించారు. బి.ఎన్‌.రాములు ప్రవహించే పాట ముందుమాట 
పాటపుట్టకలో. ఉద్యమ పాటలోని లోపాలను చెప్తూ బి.ఎస్‌. రాములు” నేటి ఉ 
ద్యమ పాటల్లో ఎదుటి వారికి చెప్పడం ఎక్కువ. ఎదుటివారిని విమర్శించడం కన్న 
ఎదుట వారికి చెప్పడం కన్నా తేలికైన పనిలేదు. వచన కవి తనలోకి తాను చొచ్చుకుని 
వెళ్ళినంతగా పాటకవి తనలోకి తాను చొచ్చుకువెళ్ళడం లేదు. అది జరగాలి. దళిత 
బహుజన కవులు తమ జీవితాల లోతుల్లోకి వెళ్ళి వాటిని చిత్రీకరించవలసి వున్నది. 
కులరీత్యా, వర్గ రీత్యా ప్రీ కావడం రీత్యా బతుకులో, చదువులో, వీధిలో, ఊరిలో, 
ఇంటిలో ఎదుర్కొన్న సమస్యలు, జీవించిన జీవితం, సంస్క బ్రతీ విలువలకు పాట 
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రూపం యివ్వడం జరగాలి.” దళిత పాట ఆ దిశగా పయనిస్తుందని ఆశిద్దాం. దళిత 
ఉద్యమానికి, సాహిత్యానికి స్ఫూర్తి దాత అయిన డా బి.ఆర్‌. అంబేద్కర్‌ను స్తుతిస్తూ 
అనేకమంది దళితకవులు గేయాలు రాశారు. ముఖ్యంగా పద్మభూషణ్‌ డా॥ బోయి 
భీమన్న రాసిన “జయ జయ అంబేద్మరా!” గీతం ఆంధ్రదేశంలో దళితుల జాతీయ 
గీతంగా వాసికెక్కింది. భీమన్న “పాటలలో అంబేద్కర్‌” అని విడిగా పుస్తకమే వేసారు. 
ఈ క్రమంలో మాస్స్టార్టీ, గోరటి వెంకన్న పావన ప్రసాద్‌, భీమసేన, ఉదయకీర్తి 
వంటి వారు అంబేద్మర్‌పైన మంచి పాటలు రాసారు. భీమన్న రాసిన “జయ జయ 
అంబేడ్మరా” పాటతో ఈ అధ్యాయం ముగిస్తాను. 
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6. దళితసాహిత్యం-నవల 


సంఘ సంస్కరణోద్యమంలో భాగంగా సాహిత్యంలోని అన్ని ప్రక్రియల్లోనూ హరిజన 
సమస్యను చిత్రించి అస్పృశ్యతా నివారణకు తెలుగు రచయితలు దోహదం చేసారు. 
నవలా సాహిత్యంలో ఈ కృషి మరింత ఫలవంతం అయింది. 1872లో వెలువడిన 
నరహరి గోపాలకృష్ణమచెట్టి 'రంగరాజచరిత్ర' లో దళితుల జీవితచిత్రణ కనిపిస్తుంది. 
1878లో వచ్చిన కందుకూరి వీరేశలింగం 'రాజశేఖరచరిత్ర లోనూ నీటికి సంబంధించిన 
అంటుదోషం గురించి ప్రస్తావించబడింది. ఒక అస్పృశ్యుడు తన దగ్గర తాగడానికి నీరు 
వున్నప్పటికీ అస్సృశ్యత కారణం చేత నాయకుడికి నీరు ఇవ్వలేని పరిస్థితి చిత్రించబడింది. 
క్రీస్తు జీవితచరిత్రలోనూ, బుద్దుని జీవితచరిత్రలోనూ ఇలాంటి అంశాలు వున్నాయి. వేంకట 
పార్వతీశకవులు మాతృమందిరం, తల్లాప్రగడ సూర్యనారాయణరావు హేలావతి నవలల్లో 
అన్పృశ్యుల జీవితంలోని ఎగుడుదిగుళ్ళు, చీకటికోణాలు చిత్రించబడ్డాయి. 
ఉన్నవలక్ష్మీనారాయణ మాలపల్లి, ఎన్‌.జి.రంగా హరిజననాయకుడు, అడవిబాపిరాజు 
నరుడు నవలలు అస్పృశ్యత సమస్యను భిన్నకోణాల్లో స్పృశించి, పరిష్కారమార్గాలు 
సూచించాయి. మాలపల్లి నవలపై ఇటు మార్చిజం, అటు రష్యా బోల్నివిక్కు విప్లవ 
ప్రభావాలు కనిపిస్తాయి. దళితులు చైతన్యవంతులై రాజకీయ శక్తిగా ఎదగడాన్ని ఈ 
నవల సూచిస్తుంది. ఈ కాలంలో వచ్చిన నవలల్లో ఆంధ్రదేశంలో హరిజనోద్యమానికి 
నాయకత్వం వహిస్తున్న నాయకులు రాయడం గమనార్హం. అదే సమయంలో గాంధేయవాద 
దృక్పథంతో ఈ రచనలు సాగడం గమనించవచ్చు. మాలపల్లి, ప్రజలమనిషి వంటి నవలల్లో 
అస్ప ల్రశ్యతతో పాటు మత పరివర్తన కూడా ప్రధాన సమస్యగా చిత్రించబడింది. 

స్వాతంత్రానంతరం వెలువడిన నవలల్లో మత పరివర్తన స్థానంలో కులం 
ప్రధానపాత్ర వహించింది. రంగనాయకమ్మ బలిపీఠం నవల కులాంతర వివాహాల వలన 
దళిత ైస్తవ, బ్రాహ్మణ కుటుంబాలలో చెలరేగిన అలజడి, కుటుంబ సంబంధాల్లో వచ్చిన 
మార్పులు చిత్రించబడితే, ఎన్‌.ఆర్‌. నంది నైమిశారణ్యం నవలలో దళిత బ్రాహ్మణ 
సంబంధాలపై విశ్లేషణ కనిపిస్తుంది. స్వాతంత్ర్యం తర్వాత వచ్చిన అభ్యుదయ, విప్లవ 
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సాహిత్యోద్యమాలు దళిత సమస్యను వర్గసమస్యతో ముడిపెట్టి చిత్రించాయి. విప్లవోద్యమం 
ద్వారా సిద్ధించే సమాజంలో దళితుల సమస్యలైన అస్పృశ్యత, అవిద్య, ఆత్మగౌరవం 
లేకపోవడం, పేదరికం వంటి సమస్యలు వాటంతట అవే పరిష్మరించబడతాయనే ప్రచారం 
ముమ్మరంగా సాగింది. ఈ నేపథ్యం నుండి కూడా కొన్ని నవలలు వచ్చాయి. 


1980 ల తర్వాత దళితనవల వేగాన్ని పుంజుకున్నది. రచయితల్లోని అన్ని 
సామాజిక శ్రేణుల్లో నుండి దళిత సమస్యను కేంద్రబిందువుగా చేసుకుని రచనలు చేయడం 
గమనార్హం. వీటిలో దళితులత పాటు దళితేతరులు ఉన్నారు. 


అక్కినేని కుటుంబరావు రాసిన సొరాజ్టెం నవల స్వాతంత్రానంతరం దళితుల 
జీవనస్థితి గతుల్లో పెద్దగా రాలేదనీ, దళితులకు 'గాంధీ' హరిజనులని పేరు పెట్టడం, 
దళితుల అభ్యున్నతి కోసం తెచ్చిన చట్టాలు కాగితాలపై పరిమితమై పోవడం వంటి 
అంశాలతో పాటు గ్రామీణ దళిత జీవితాన్ని సానుభూతితో విశ్లేషించింది. 


కేశవరెడ్డి సమాజంలోని అట్టడుగువర్గాలవారైన యానాదుల, ఎరుకల వారి 
జీవితాల నిశిత చిత్రణ చేసారు తన రచనల్లో. చివరిగుడిసెలో దొంగలుగా ముద్రపడిన 
యానాదుల చిధ్రజీవితం, వాళ్ళనుండి భూములు లాక్కొన్న భూస్వాములే అసలైన 
నేరస్థులుగా భావించడం చూడొచ్చు. ఆరుగాలం కష్టించి దేశానికి ఇంత అన్నం పెట్టే 
రైతు భూమిని పోగొట్టుకునీ, బతకాలో చావాలో తెలియని ఒక డోలాయమాన స్థితిలో 
చివరికి మతిచలించి చనిపోయే హృదయ విదారక ముగింపు మూగవాని పిల్లనగ్రోవిలో 
చూస్తాం. బయటి ప్రపంచం తెలియని, బయటి ప్రపంచానికి తెలియని యానాదుల 
జీవితంలోని చీకటి కోణాలు, జీవిక కోసం నమ్ముకున్న పందుల పెంపకం వాటిని 
రక్షించుకోవడం కోసం పడ్డ ఆరాటం అతడు అడవిని జయించాడులో చిత్రితమైంది. 

దళిత నవలల్లో దళితస్త్రీ దృష్టికోణం నుండి రాసిన నవలల్లో అరుణ రాసిన 
ఎల్లి, నీలి నవలలు ప్రత్యేకంగా చెప్పుకోదగ్గవి. ఈ నవలలకు ఎరుకల, యానాది స్త్రీల 
జీవితాలు ఇతివృత్తాలు. 

ఎల్లి ఒకే కుటుంబానికి చెందిన మూడుతరాల స్త్రీల కథ. తల్లి మాలచ్చిమి, 
కూతురు బాజి, మనుమరాలు ఎల్లి. ముగ్గురూ అటు ఊరులోనూ ఇటు కుటుంబంలోనూ 
పురుషాహంకారానికి బలైపోయిన విషాదగాథ ఎల్లి నవల. గ్రామీణ యానాది ప్రీల 
చుట్టూ అల్లుకున్న లైంగిక పీడన, అటు పెత్తందారులు, ఇటు కుటుంబంలోని 
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మగవాళ్ళు ప్రీని భోగవస్తువుగా భావించడం వల్ల జరిగే పరిణామాలు, వాటితోపాటు 
కులాచారంగా వస్తున్న ఓలి సంప్రదాయం ఆ స్త్రీల పాలిట శాపంగా మారడం ఎల్లి 
నవల చర్చించింది. ॥ 

కులకట్టుబాట్లు కారణంగా ప్రీలపై జరుగుతున్న అత్యాచారాలను, అవమానాలను 
ఎ దిరించి, తనకు నచ్చిన వాడిని వివాహమాడిన తిరుగుబాటు కథ నీలి. 


“స్పార్టకస్‌ పేరుతో మోహనరావు రాసిన ఖాకీబతుకులు నవల తెలుగు నవలా 
సాహిత్యంలో సంచలనం సృష్టించింది. పోలీసు వ్యవస్థ మామూలుగానే కర్మశమైనది. 
అలాంటి వ్యవస్థలో దళితుడు మరెంత అవస్థలు పడాల్సివచ్చిందో జీవితానుభవం నుండి 
పలికిన నవల ఖాకీ బతుకులు. అందుకే ఈ నవల వెలుగు చూడ్దంలోనూ, వెలుగు 
చూసిన తర్వాత రచనా, రచయితా నిర్బంధాలకు గురి అయ్యారు. ఇందులోని ఇతివృత్తం 
దళిత పోలీసయిన తండ్రి జీవితాన్ని చిత్రించడం. పాలేరు ప్రకాశం పోలీసు కానిస్టేబుల్‌గా 
పల్లెనుండి పట్నానికి చేసిన ప్రయాణంలో కులవివక్ష నుండి కొంత వెసలుబాటు 
లభించినట్లు అనిపించినా దానికి పోరాటం చేయవలసి వచ్చింది. పోలీసు వ్యవస్థలోని 
వెట్టిచాకిరీ పాలేరుతనంలోని వెట్టిచాకిరీ కంటే తక్కువేం కాదని భావించిన ప్రకాశం 
వాటిని నిరాకరించే దశలో డిపార్ట్‌మెంట్‌నుండి అనేక రకాల ఇబ్బందులు ఎదుర్క్శొనడమే 
కాకుండాఉద్యోగం నుండి డిస్మిస్‌ చేయబడ్డారు. ఈ నవలకు ఇదే పతాక సన్నివేశం. 
కథ అక్కదే మొదలై అక్కడే అంతం అవుతుంది. అయితే దీనికి కొనసాగింపుగా రెండోభాగం 
రావాల్సి వున్నా ఏ కారణం చేతనో రాలేదు. దాదాపు నాలుగు దశాబ్దాల పోలీసు వ్యవస్థ 
చరిత్రలో అట్టడుగు పోలీసు, అందునా దళిత పోలీసు జీవితం పొడుగునా అనుభవించిన 
అవమానాలకు, వివక్షతలకు అద్దంపట్టింది ఖాకీ బతుకులు నవల. 


చిలుకూరి దేవపుత్ర రాసిన నవలలు అద్దంలో చందమామ, పంచమం. అద్దంలో 
చందమామ తెలుగులో తొలిదళిత నవలగా విమర్శకులు గుర్తించారు. “అద్దంలో 
చందమామ” నవలలో ప్రభుత్వం దళితులకు ఇస్తున్న భూములను భూస్వాములు తమ 
ధనబలం, కులబలంతో ఎలా లాగేసుకుంటున్నారో వివరిస్తుందీ నవల. ఎప్పుడో రాసిన 
ఈ నవలకు యదార్ధ కథనం అనచ్చు శ్రీకాకుళం జిల్లా లక్షింపేటలో జరిగింది ఇదే! 
తమను తమ భూముల్ని సాగుచేసుకోనివ్వని భూస్వాములను ఎదిరించి వారి పాశవిక 
దాడిలో చిన్నోడినీ, హనుమంతును కొట్టి చంపినట్లు లక్ష్మింపేటలోను అగ్రకుల 
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భూస్వాములు అయిదుగురు దళితుల్ని హత్య చేసారు. భూసంస్కరణల అమలులోని 
డొల్లతనంతో పాటు, దళితులకు భూమి ఉండటాన్ని సహించలేని అగ్రకుల దుహంకారాన్ని 
అద్దంలో చందమామ బయటపెట్టింది. 


దళితోద్యమ నేపథ్యం నుండి వెలువడిన నవల పంచమం. రచయిత చిలుకూరి 
దేవపుత్ర తను పని చేస్తున్న వ్యవస్థలోని దురాశాపరులపైన ఉద్యోగుల లంచగొండితనాన్నీ 
వర్తమాన దళితోద్యమంలోని ఘటనల్ని మేళవించి రాసిన నవల పంచమం. ఈ నవలలో 
రచయిత ప్రధానంగా రెండు అంశాలను పాఠకులముందుంచారు. ఒకటి : ఆంధ్రదేశంలో 
వచ్చిన భూసంస్కరణల వలన నిజంగా దళితులకు లబ్ది చేకూరిందా? రెండు: వర్తమాన 
సమాజంలో దళితుడు ఏ రకంగా చైతన్యవంతుడై సమస్యను అధిగమించాలి అనే అంశాల 
నేపథ్యంలో ఈ నవల నడుస్తుంది. దళితులు రాజ్యాధికారానికి రావాలంటే కేవలం 
రిజర్వేషన్ల ద్వారా సాధ్యంకాదనీ, దళితులు విద్యావంతులై, తమ సమస్యల మూలాలు 
తెలుసుకుని, మానసిక స్థాయిని పెంచుకుని ఆత్మగౌరవ పోరాటం చేయాలని ప్రబోధిస్తుంది. 
చుండూరు, కారంచేడు దళిత ఊచకోతలు, రిజర్వేషన్ల వర్గీకరణ, మాదిగదందోరా, 
మాలమహానాడు వంటి ఘటనలను ఈ నవల నమోదు చేసింది. 


సదానంద శారద రాసిన నవల మంచినీళ్ల బావి. ఇందులో వరంగల్‌ జిల్లాలోని 
ఒక మారుమూల పల్లెలో జరిగిన ఆర్థిక, సాంఘిక రాజకీయ పరిణామాల నేపథ్యంలో 
మంచినీళ్ల బావి చుట్టూ కథసాగుతుంది. తాగునీటికోసం అగ్రవర్ధాల దళితుల మధ్య 
వచ్చిన తగాదా నీటి సమస్యను ప్రథానంగా చిత్రించింది. అగ్రవర్ణభూస్వాములు తమ 
లబ్ధికోసం దళితులను బలిచేయడానికి సృష్టించిన తగాదాలు, దళితుల జీవనచిత్రణ, 
తెలంగాణా జీవితం, నక్సలిజం వంటి అంశాలు ఈనవలలో చిత్రించబడ్డాయి. 

కాలువమల్లయ్య రాసిన నీబాంచను కాల్మొక్తా, బతుకు పుస్తకం, సాంబయ్య చదువు 
వంటి నవలల్లో దళిత జీవితాన్ని విశ్లేషించడం జరిగింది. ముఖ్యంగా నీబాంచను కాల్మొక్తా 
నవలలో తెలంగాణా పల్లెల్లో దళితులజీవితాల్లో జరిగే పరిణామాలను సహజంగా ఈ 
నవల చిత్రించింది. అయిదు తెలంగాణా దళితుల గ్రామీణ జీవితంలోని దళితుల దుస్థితిని 
కళ్ళకు కట్టింది ఈ నవల. దళితుల్లో తరాలు మారుతున్నప్పుడు వస్తున్న పరిణామాలను 
ఈనవల రికార్డు చేసింది. భూస్వాములు కొట్టినా తిట్టినా భరిస్తూ వారికి సేవలు చేయడం, 
చచ్చిన వారిపశువుల కళేబరాలను తీసుకెళ్ళడం చేసే మారయ్య తొలితరం దళిత ప్రతినిధి 
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అయితే. మీ గొడ్డును మీరే ఈడ్చి పడెయ్యొచ్చు కదా! అని తిరుగుబాటును, తెగువను 
ప్రశ్నించిన కొమరయ్య రెండవతరం దళిత ప్రతినిధి. 

స్వామి రాసిన 'గద్దలాడ తాండాయి*' రాయలసీమలోని ఒక దళిత గ్రామంలో 
మాదిగ జీవితాన్ని చిత్రించిన నవల. కులం, పేదరికం ఈ రెంటితో పాటు, 
కరువుకాటకాలు, భూస్వామ్య దళారీ వ్యవస్థలో రాయలసీమ దళితులు నలిగిపోయిన 
వైనాన్నీ ఈ నవల కళ్ళకు కట్టింది. ఒకవైపు పాలెగాళ్ళు రాజకీయాధికారం సాధించడం 
కోసం కుయుక్తులు పన్నడం, దళిత బహుజనులు భూమిని, ఉద్యోగాలు పొందడం 
కోసం చేసే ప్రయత్నం, ఈ క్రమంలో లక్ష్యాన్ని మరిచి వ్యసనాలకు లోను కావడం 
వంటి సంఘటనల సమహారం ఈ నవల. 

జి. కళ్యాణరావు రాసిన '“అంటరాని వసంతం) ఆధునిక తెలుగు నవల గతిని 
మార్చివేయడమే కాకుండా దళిత నవలల్లో ఒక కొండగుర్హుగా మిగిలిపోయింది. 2000 
సం॥ వచ్చిన ఈ నవల 'అరుణతారి మాసపత్రికలో ధారావాహికగా వెలువడింది. కోస్తా 
దళితుల జీవన గమనంలో వచ్చిన మారుల్ని ఈ నవల రికార్డు చేసింది. దళితుల 
ఆత్మగౌరవం కేవలం ఉద్యమాల వల్లనే సాధ్యమౌతందని చెప్తూ చరిత్రలో జరిగిన పోరాటాలు, 
వాటి వలన వారి జీవితాల్లో వెలుగు నీడల్లా పరుచుకున్న ఆనంద విషాదాలు, వాటి 
ఉద్వేగభరితమైన అనుభవాలు, అనుభూతులు, పొందిన హక్కులు మొ! అంశాలతో ఈ 
నవల రాయబడింది. 

ఈ నవలా ఇతివృత్త కేంద్రబిందువు ప్రకాశం జిల్లా ఎన్నెలదిన్నా గ్రామం. ఈ 
నవలలో చర్చించిన ప్రధాన సమస్యలు 

మాదిగలకు గ్రామాల్లోకి ప్రవేశం లేకపోవడం, ఒకవేళ వెళ్లినా అగ్రవర్దాల 
వారికి చేతిలో ప్రతిఘటనకు దాడులకు గురవ్వడం 

2) దళితులు దుర్భర దారిద్ర్యాన్ని అనుభవిస్తూ కూడా పారంపర్యంగా వస్తున్న 
జాతి కళలను కాపాడుకుంటూ రావడం 

3) హిందూమతం చేత తిరస్మరింపబడిన దళితులు కైస్తవ మిషనరీల చేత 
ఆదరింపబడి మత పరివర్తన చెంది చైతన్యవంతులు కావడం. 

ఈ అంశాల చుట్టూ అల్లుకున్న నవల అనేక నాటకీయ పరిణామాల మధ్య 
మలుపులు తిరుగుతూ సాగుతుంది. లింగాలు -ఎర్రెంకడు, ఎల్లన్న - సుభద్ర, శివయ్య, 
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రూమీ- రూబీను దళితపాత్రలు. 'ఈ దేశం పోరాటచరిత్రలోదళితుల నెత్తురుతో తడవని 
పుట లేదు. వాళ్ల సాహసాల్తో ముడిపడని సందర్భం లేదు. భూమి కోసం పోరాడారు, 
భుక్తి కోసం పోరాడారు. ఆత్మగౌరవం కోసం పోరాడారు. వర్తమానం కూడా అదే. వర్తమాన 
పోరాట జీవితం కూడా అదే. అది ఆదర్శ కాదు అవసరం అన్న రచయిత మాట అక్షర 
సత్యాలు. 

కవిగా, కథకుడిగా, జాతర నవలతో నవలాకారుడిగా ముందుకొచ్చిన డా బోయ 
జంగయ్య రాసిన విళిష్ణ్ట నవల జగడం. గత అర్ధశతాబ్ది కాలంగా ఆంధ్రప్రదేశ్‌లో 
జరుగుతున్న రాజకీయ, సాంఘిక, పరిణామాలకు అద్దంపడుతున్నదీ నవల. తెలుగులో 
రచయితల ఆత్మావిష్మరణ వంటి స్వీయ వ్యక్తిత్వాల పరోక్ష కథనంలో వచ్చిన రచనలు 
అనేకం వున్నాయి. గురజాడ, ఉన్నవ, చలం, గోపీచంద్‌, బుచ్చిబాబు, రావిశాస్త్రి వంటివారు 
తమ రచనల్లో ఎక్కడో వున్నట్లే బోయి జంగయ్య జగడంలో రచన అంతటా కనిపిస్తారు. 
“రాజం” అనే దళితుడు విద్యావంతుడై రాజన్నగా మారడం ఇందులోని ఇతివృత్తం. 
నిజాంపాలనలో రజాకార్ల ఆగడాలు, భూస్వాముల దోపిడీలు, తెలంగాణా పోరాటం వంటి 
ఘటనలనేపథ్యంలో నవల సాగుతుంది. నాయకుడు రాజం ఓ చర్చలో పాల్గొంటూ “గోవ్రద్ధ 
పాపం కాదనీ, దాన్ని నిషేధిస్తే పారిశ్రామికీకరణ జరిగిన సమాజంలో ఆహారపు కొరత 
ఏర్పడుతుందనీ అంటారు. దీనిపై దండోరా ఉద్యమ ప్రభావంతో పాటు, కంచె ఐలయ్య 
సిద్ధాంత ప్రభావము కనిపిస్తుంది. అంబేద్కర్‌ ప్రబోధించిన బోధించు, సమీకరించు - 
ఉద్యమించు” త్రిసూత్రాలను నాయకుడు ఆచరణలో పెడతాడు. భారతీయ సమాజం 
పేదరికం ప్రాతిపదికన కాకుండా కులం ప్రాతిపదికన విభజించటం జరుగుతున్నదనీ, 
అలాంటి శక్తులతోనే ఈ 'జగడం”' అని రచయిత ఉద్దేశం. 


వేముల ఎల్లయ్య రాసిన కక్క సిద్ధి నవలలు దళితుల జీవితంలోని అట్టడుగు 
కోణాలను ఆవిష్మరించాయి. ముఖ్యంగా తెలంగాణాలో మాదిగ పల్నెల్లో దళితులు 
అనుభవిస్తున్న దయనీయ పరిస్థితులను రచయిత తనదైన కోణం నుండి ఆవిష్కరించాడు. 
పాలేరు జీవితంలో తృప్తి చెందని ఓ మాదిగ యువకుడు కులవృత్తి అయిన 'మాదిగ్గర్మం' 
(వెట్టిపని) వైపు మొగ్గుచూపడంతో కథ మలుపు తిరుగుతుంది. అక్కడినుండి నాయకుడు 
కక్కయ ఫకీరుతాత మాటసాయంతో దొరదగ్గర పాలేరుతనం వుండటం, ఫకీరు మనవరాలు 
లస్మక్కతో వివాహం, పెళ్ళి సందర్భంగా పై కులాల వారితో గొడవలు, మనస్తాపం 
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చెంది ఫకీరు ఆత్మహత్య చేసుకోవడం, గ్రామ సర్పంచి పదవి మాదిగలకే ఇవ్వాలని 
పట్టుబడితే కుట్రతో గౌండ్ల సాయన్నకు ఇవ్వడం, చివరికి వెంకటైెడ్డి అమ్మిన భూముల్లో 
మాదిగలు గుడిసెలు వేసుకున్న రోజే కక్కడు హత్యకు గురికావడంతో నవల ముగుస్తుంది. 
సాయుధ పోరాటానికి కేంద్రబిందువుగా నిలిచిన నల్గొండ జిల్లాలో జరిగిన ఈ కథలో 
రచయిత రజాకారు వ్యవస్థ లోపాల్నీ సాయుధ పోరాట లక్ష్యాలను కక్కని పాత్ర ద్వారా 
అభివ్యక్తం చేయడంతో విజయం సాధించాదని విమర్శకులు పేర్కొన్నారు. మొత్తమ్మీద 
తెలంగాణ సాయుధ పోరాటం, దళితులకు మేలు చేయక పోగా కీడుచేసిందనీ పటేళ్ళ 
పెత్తందారీతనం తన రూపం మార్చుకుని అధికారం చెలాయిస్తుందని నిరూపించిన 
నవల కక్క 

నల్లగొండ జిల్లాకు చెందిన భూతం ముత్యాలు రాసిన సూర, ఇగురం నవలలు 
తెలంగాణా ప్రాంతపు మాలల జీవితాలను కేంద్రంగా చేసుకుని రాసినవి. సూర నవలలో 
కథానాయకుడు సూర. విద్యావంతుడు, అగ్రవర్ణ యువతిని ప్రేమించి పెళ్ళి చేసుకుంటాడు. 
మామూలుగా దళితుడు విద్యావంతుడయి, అగ్రవర్ధ్ణాలతో వియ్యమందగానే అతడు తన 
కులాన్నీఊరిని మర్చిపోతాడు. చరిత్రలో జరిగిందీ, జరుగుతున్నదీ అదే. అయితే సూర 
దానికి భిన్నంగా పట్నాలవైపు పరుగులు తీయకుండా తను పుట్టి పెరిగిన ఊర్లోనే వుంటూ 
తన జాతి జనులను చైతన్య వంతులుగా తీర్చిదిద్దుతారు. వయోజన విద్య ద్వారా దళిత 
గగ్రామీణులను విద్యావంతులనుచేస్తాడు. ఇది సహించని అగ్రవర్ణ భూస్వాములు దాడి 
చేయబోతారు. దళితుల్ని సంఘటిత పరచి, చైతన్యం నింపి, ఆ దాడులను సమర్ధవంతంగా 
ఎదుర్కొంటాడు. విద్యావంతులైన దళితులు పట్టణాలవైపు పరుగులు తీయకుండా తాము 
పుట్టి పెరిగి ఎదిగివచ్చిన దళిత పల్లెలవైపు తరలి వెళ్ళాలనీ, అప్పుడే దళిత గ్రామీణ 
భారతం చైతన్యవంతమవుతుందనీ ఈ నవల చెప్తుంది. 

భూతం ముత్యాలు రాసిన మరొక నవల ఇగురం-మాదిగలకు జాంబవంతుడు 
మూలపురుషుడైనట్లు మాలలకు చెన్నకేశవులు మూల పురుషుడు. కక్కనవలలో నాయకుడు 
కులవృత్తి వైపు మొగ్గితే, ఇగురంలో నాయకుడు కులవృత్తి వదిలేయడానికి ప్రయత్నిస్తారు. 
ఇగురం అంటే బుద్ధి లేక తెలివి తెచ్చుకోవడం. దేన్నుండి అంటే మాల ఉపకులమైన 
బేగరుల వృత్తి శవాలను బొందపెట్టే వృత్తి. అలాంటి వృత్తి నుండి బయటపడి పూలే, 
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అంబేద్మర్‌ల బోధనలను, ఆలోచనా విధానాన్ని అనుసరించి విద్యాధికులై మొత్తం జాతిని 
విముక్తం చేయాలని సూచిస్తుందీ నవల. 

గతంలో బలగం కవితా సంపుటితో కవిగా ముందుకొచ్చిన కదిరె కృష్ణ 'పొద' 
నవలతో యువ నవలాకారుడిగా ముందుకొచ్చారు. తెలంగాణలో మాల మాదిగల మీద 
అగ్రవర్దాలవాళ్లు చేసే అత్యాచారాలు, హత్యాచారాలు కడుపులో చేయిపెట్టి దేవినట్లు 
చిత్రించిన నవల పొద. దళిత, బహుజన కులాల్లోని ఉపకులాల మధ్య కుంపట్లు రాజేసి 
అధికారాన్ని చెలాయిస్తున్న దొరలను దళిత బహుజనుల ఐక్యతతోనే సమాధానం చెప్పాలని, 
పూలే, అంబేద్కర్‌లు చూపిన వెలుగుబాటలో ఉద్యమించాలని చెబుతుందీ నవల. “మనం 
ఐకమత్యంగా ఉండాలి. మన వాళ్లని నడిపించాలి. ఇంతమాత్రమే సరిపోదు, మనకు 
రాజకీయాధికారం గూడ కావాలె” అన్న సందేశాన్ని ఇస్తుందీ నవల. వేముల ఎల్లయ్య, 
భూతం ముత్యాలు, కది కృష్ణ ఈ ముగ్గురూ తెలంగాణలోని మారుమూల మాల మాదిగ 
వాడల్లో ఉపయోగించే మాండలికాన్నీ వాడడం విశేషం. 
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గ దళితసాహిత్యం-నాటకం 


ఆధునిక సాహిత్య ప్రక్రియలలో మిగతా సాహిత్య ప్రక్రియలకున్న సౌలభ్యం 
సౌకర్యం నాటక ప్రక్రియకు లేదు. కవిత, కథ, నవల వలె నాటకం కేవలం 
పఠనాన్ని మాత్రమే ఆశ్రయించిలేదు. ప్రదర్శన నాటకానికి జీవం. అందుకే తెలుగులో 
మొదటి నాటకం ఏది అని ప్రశ్న వచ్చినప్పుడు, ముందుగా రాయబడింది మొదటి 
నాటకమా, ముందుగా ప్రదర్శించింది మొదటి నాటకమా అన్న చర్చ జరిగింది. 
అధికశాతం నాటక విమర్శకులు ప్రదర్శనకే మొగ్గుచూపారు. 


ఆధునిక దళిత సాహిత్యోద్యమానికి మూలబీజాలు జాతీయోద్యమ కాలంలోనే 
వున్నట్టు విమర్శకులు గుర్తించారు. జాతీయోద్యమ కాలంలో సంఘ సంస్మరణ 
సాహిత్యంలో భాగంగా మిగతా ప్రక్రియలు వెలువడినట్లే నాటక సాహిత్యమూ 
వెలువడింది. అప్పటి హరిజన సమస్య మీద హరిజనేతరులు రాసినట్లుగానే 
నాటకసాహిత్యాన్ని కూడా వారే సృష్టించారు. 1935లో కృష్ణకౌండిన్య రచించిన 
'నందనార్‌' దళిత స్పృహతో వచ్చినమొదటి నాటకంగా విమర్శకులు గుర్తించారు. 
విచిత్రంగా ఇదే ఇతివృత్తంలో 1936లో పసుమర్తి యజ్ఞనారాయణశాస్త్రి, 
ఆంధ్రశేషగిరిరావులు నాటకాలు రాయడం విశేషం. ఆండ్రశేషగిరిరావు తన నాటకానికి 
భక్తనంద అని పేరు పెట్టారు. మహాభక్తుడైన నందనార్‌ హరిజనుడు కావడం వలన 
అతనికి దేవాలయప్రవేశాన్ని నిషేధిస్తుంది పూజారివర్గం. పరమభక్తుడైన నందనార్‌ 
పూజారులు అడ్డగించినా, తన భక్తి మహిమతో దైవానుగ్రహంతో దైవసాక్షాత్క్మరం 
పొంది దేవునిలో విలినమయ్యాడు. ఆ సమయంలోనే వచ్చిన పతితపావన నాటకాన్ని 
తాండ్ర సుబ్రహ్మణ్యశాస్రి రచించారు. అగ్రవర్దాలవారు దళితులపై జరిపే దోపిడీ, 
దౌర్జన్యాలను ఈ నాటకంలో ప్రతిఫలించింది. అయితే దళితుల అసంఘటితులుగా 
అ సహాయులు వుండిపోవడాన్ని చూపిందే గాని వారిని తిరుగుబాటుదారులుగా 
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చిత్రించలేదు. బహుశా ఆనాటి పరిస్థితుల్లో దళితుల దయనీయస్థితిని మాత్రమే 
చిత్రించే పరిమితుల్లో రచయితలు ఉండి వుండవచ్చు. 

ఈ సమయంలోనే దళిత నాటకరచనలో తిరుగుబాటు తత్వాన్ని ప్రదర్శించిన 
రచయితలు బయలుదేరడం విశేషం. దానికి బీజంగా శ్రీధర్మవరపు గోపాలాచార్యులు 
రాసిన అస్పృశ్య విజయం, మునిమాణిక్యం నరసింహారావు నాటకాల్లో తిరుగుబాటు 
గమనించవచ్చు. అంతకుముందే 1943లో ఊటుకూరి సత్యనారాయణరావు రచించిన 
శాపవిమోచనం నాటకం గాంధీ హరిజనోద్యమంలో భాగంగా అస్ప లశ్యతా 
నివారణకోసం రాయబడింది. బ్రాహ్మణపురోహితుడైన శంకరయ్య దళితుల పక్షం 
వహించి అంటరానితనాన్ని రూపుమాపే ప్రయత్నంలో ఎదుర్కొన్న కష్టాలను ఈ 
నాటకం ప్రతిఫలించింది. ఈ క్రమంలో దళితులతో పాటు అనేక మంది దళితేతర 
రచయితలు కులసమస్యను ఇతివృత్తంగా తీసుకుని నాటకాలు రాసారు. గ్రంథపరిమితి 
దృష్ట్యా దళిత నాటక కర్తలు రాసిన ప్రాతినిధ్యం వహించే కొన్నినాటకాలను మాత్రమే 
ప్రస్తావించగలుగుతున్నాను. 
దాః బోయి భీమన్న : 

పౌరాణిక నాటకాల్లో భీమన్న రాసిన ఆదికవి వాల్నీకి, రాగవాశిష్టం, 
వేదవ్యాసుడు, ధర్మవ్యాధుడు వంటి నాటకాలు వున్నాయి. 

వాల్మీకి : ఆరు అంకాలలో సాగిన ఈ పౌరాణిక నాటకంలో మధ్య మధ్యలో 
సందర్భానుసారం పద్యాలు కూడా వున్నాయి. ఇందులో నాయకుడు వాల్మీకి. 
హరిజనకులస్టుడు. బ్రహ్మచేత శపించబడిన వాల్నీకి తదనంతరం ఆటవికుదడుగా, 
దారిదోపిడిదారుగా, తపోనిష్టగల బుషిగా, లోక కళ్యాణార్థం రామకథను రాసిన 
కవిగా చిత్రించబడింది. 

రాగవాశిష్టం: పౌరాణికమైన అరుంధతీ వశిష్టుల ప్రణయవృత్తాంతాన్ని తీసుకుని 
ఆధునిక సమాజానికి అనుగుణగా భీమన్న ఈ నాటకం రాసారు. పన్నెండుదృశ్యాలుగా 
విభజించబడిన ఈ నాకటంలోను భీమన్న పద్యాలు, గేయాలను ఉపయోగించుకున్నారు. 
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మాతంగకన్య అయిన అరుంధతిని చూసి ఆకర్షితుడైన వశిష్టుడు వివాహం చేసుకుని 
తర్వాత ఆమెకులం తెలుసుకుని ఆమెను విడిచిపెడతాడు. ఆతర్వాత శివుని ప్రోద్బలంతో 
అరుంధతీ వశిష్టులు ఒక్కటి అవుతారు. భీమన్నగారి ఇతర నాటకాలైన వేదవ్యాసుడు, 
ధర్మవ్యాధుడు వంటి నాటకాలు ఇదే కోవలో సాగుతాయి. 

సవర్జులు మాది ఆర్యజాతి, ఆర్షధర్మం మాది అని కొన్ని కులాలవారిని 
అనార్యులుగా, అంటరానివాళ్ళుగా చేసి, వారికి నీచవృత్తులు అంటగట్టి సాంఘిక హోదా 
లేకుండా చేసిన ఆర్యసిద్దాంతాన్ని పూర్వపక్షం చేస్తూ 'హరిజనులు ఆర్యులే' అని 
భీమన్న తను ప్రతిపాదించిన సిద్దాంతానికి ఉదాహరణ ప్రాయంగా ఈ నాటకాలు 


రాశారు. 


తూర్పుగోదావరి జిల్లాలో ముమ్మిడివరంగ్రామంలో కటికదల సుబ్బారావు 
అనే హరిజన బాలుడు భూస్వాముల వద్ద పశులకాపరిగా వుంటూ బాలయోగి 
యైన వృత్తాంతాన్ని భీమన్నగారు నాటకంగా మలిచారు. 


పాలేరు : నాటికీ నేటికీ దళిత నాటకాలలో అగ్రేసర స్థానంలో వున్న నాటకం 
డా॥॥బోయిఖీమన్న రచించిన పాలేరు నాటకం. తను పుట్టి పెరిగిన సామాజిక 
మూలాలనుండి, తన స్వీయానుభవాల నుండి పాలేరు నాటకం రూపుదిద్దుకుంది. 


23 రంగాల పాలేరు నాటకంలో వెంకన్న, కుబేర్రావు, సుందరం, ఉపకారి 
వీరేశు, పుల్లయ్య, రామం, వనబాల, సీతమ్మ ప్రధాన పాత్రలు. గోదావరి తీరంలోని 
రైతువాడ గ్రామంలో కుబేరయ్య సవర్ణభూస్వామి అతడి పాలేరు పుల్లయ్య. పుల్లయ్య 
కొడుకు వెంకన్న చినపాలేరు. వీరేశు మరోపాలేరు. వీరంతా మాల కులస్టులు. 
వెంకన్నకు బడికి పోయి చదువుకోవాలని వున్నా తండ్రి, భూస్వామి బలవంతం వల్ల 
పాలేరు తనం చేస్తాడు. ఉపకారి ఉపాధ్యాయుడు. మరొక సువర్ణ సంపన్న కుటుంబానికి 
చెందినది వనబాల. ఆమె అన్నయ్య సుందరం. అనాథ శరణాలయం అధికారిగారి 
అబ్బాయి రామం. సుందరం రామం మంచి మిత్రులు. 
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ఉపకారి, వనబాలప్రోత్సాహంతో పాలేరు వెంకన్న రహస్యంగా పుస్తకాలు 
చదివి, పాటలు పాడతాడు. అది చూసి భూస్వామీ, తండ్రి పులయ్య ఇద్దరూ వెంకన్నను 
కొడతారు. ఆ బాధలు భరించలేక వెంకన్న కాకినాడకు పారిపోయి శరణాలయంలో 
చేరి పెద్ద చదువులు చదివి, డిప్యూటీ కలెక్టరై వెంకన్న కాస్తా వెంకటేశ్వరరావుగా 
మారిపోతాడు. 

ఈ లోపు బాలను మిత్రుడు రామంతో వివాహం నిశ్చయిస్తాడు. సుందరం 
ఆత్మహత్యా యత్నం చేయబోయిన బాలను వెంకటేశ్వరరావు రక్షిస్తాడు. తనకు అపకారం 
చేసిన కుబేర్రావును వెంకటేశ్వరరావు మేలుచేస్తాడు. తప్పిపోయిన పాలేరు పుల్లయ్యను 
వెతకడానికి కుబేర్రావు వెళ్తాడు. చివరికి బాలవెంకటేశ్వరుల వివాహంతో నాటకం 
ముగుస్తుంది. 

భీమన్నకు అపార పేరు ప్రఖ్యాతలు తెచ్చిపెట్టిన సాంఘిక నాటకం పాలేరు. 
ఒకరకంగా పాలేరు తెలుగు సాంఘిక నాటక చరిత్రను తిరగరాసింది. వెయ్యి 
ప్రదర్శనలు, లక్ష ప్రతులు అమ్మకంతో సంచలనం సృష్టించింది. వాటిలో చాలా 
ప్రదర్శనలు టిక్కట్టు డ్రామాలో, దళిత వాడల్లో ప్రదర్శింపబడటం విశేషం. “సామాజిక 
విద్యా రంగాలలో వ్యవసాయ కూలీ వర్గాలలో ఈ నాటకం సాధించిన మార్పు ఒక 
మహత్తర విప్లవ చరిత్రే” అని బాణాకర్ర పేరుతో నాటకానికి ముందు మాటలో 
భీమన్న పేర్కొన్నారు. అంతేకాదు “ఇతివృత్తంలో సమకాలీనత, కావ్య నాయకుడిలో 
విశ్వమానవత, రచనా శిల్పంలో రసభావ రమణీయత వుంటే అది క్లాసిక్‌, 
పట్టాభిరాముడికంటె పాలేరు వెంకన్న ఏ విధంగా తక్కువకాడు” అని పాలేరు నాటకాన్ని 
క్లాసిక్‌గా చెప్పకనే చెప్పారు భీమన్న. 

బానిసత్వమును బాపుమురా! అనే ప్రబోధ గేయంతో ప్రారంభమయ్యే నాటకంలో 
భీమన్న సందర్భోచితంగా జనరంజకమైతే గేయాలను, పద్యాలను సమకూర్చారు. 
గోచిపెట్టుకొనుట నేర్చుకొనగానే బిడ్డకు చేతికి కర్రిచ్చురైతులారా!... నడువ 
నేర్చుటతోడనే బుడతనిగొంపోయి పాలేరుతనముంచు మాలలార!.. శక్తికంతకు 
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మూలము చదువుకాన, బడికి పంపుడు మీ వంశవర్ధనులను అని ఉపకారిచేత దలిత 
తల్లిదండ్రులను ఉద్భోద చేయిస్తాడు. అంతేకాదు కన్నబిడ్డల అజ్ఞానాందకారమును 
విద్య అని యెడుకాగడా వెలుగు జూపి రక్షించుకొమ్మంటాడు. డా॥బి.ఆర్‌. అంబేద్కర్‌ 
ప్రతిపాదించిన చదువు పోరాడు. సమీకరించు అనే సిద్ధాంతాలకు కార్యాచరణ 
రూపంగా పాలేరు వెంకన్న విద్యాధికుడై ఉన్నతాధికారియై, తన జాతిజనులను ఉ 
ద్ధరిస్తాడు. కులనిర్మూలనకు వర్ణాంతర వివాహాలు మార్గాంతరంగా భావించిన అంబేద్కర్‌ 
ఆశయాలకు అనుగుణంగా వేంకటేశ్వరరావు, బాలల ఆదర్భ్శవివాహం నిలుస్తుంది. 
ఆధునిక కాలంలో సాహిత్యం ప్రత్యక్షంగా సమాజం మీద చూపిన ఘటనకు సాంక్షం 
పాలేరు నాటకం. పాలేరు నాటకాన్ని చూసిన ఎంతోమంది దళిత యువకులు 
పాలేరు తనం మానివేసి, ఇళ్ళల్లోంచి పారిపోయి సంక్షేమ హాస్టల్సులో చేరి ఉన్నత 
చదువులు చదివి. ఐ.ఎ.ఎస్‌., ఐ.పి.ఎస్‌ వంటి ఉన్నతాదికారులుగా ఎదగడం 
భీమన్న తన జీవిత కాలంలో చూసిన సాహిత్య ప్రయోజనం. 


కూలిరాజు; భీమన్నపై అంబేద్మరిజం ప్రభావం వుందనడానికి నిదర్శనం పాలేరు 
నాటకం అయితే, గాంధేయ దృక్పథం వుందనడానికి కూలిరాజు నాటకం నిలుస్తుంది. 
1948లో వెలువడిన మొదటి ముద్రణకు రచయిత రాసుకున్న ముందుమాటలో 
“నేను ఈ నాటకంలో నిరుత్సాహపరచింది. సాయుధ దౌర్జన్య విప్లవం మాత్రమే! 
కేవలం ఎన్నికల ద్వారానే సర్వోదయ సమాజాన్ని నిర్మించే అవకాశం గల నేడు 
దౌర్జన్య విప్లవం అనవసరం. సత్యం, అహింస, విశ్వమానవ (ప్రేమ వీటిద్వారా 
సర్వోదయ సమాజాన్ని స్థాపించడం గాంధీయిజం. అది వయోజన ఓటింగుతో 
కూలీలు అధికారంలోకి రావడం ద్వారా సాధ్యం. కులవర్గరహితమైన స్వామ్య 
సమాజాన్ని గాంధేయ కార్యక్రమం ద్వారా సాధించడాన్ని ఇది చిత్రిస్తుంది” అని 
చెప్పుకున్నారు. 1942లో రాయబడిన ఈ నాటకం కష్టజీవి పేరుతో ప్రదర్శింపబడింది. 
ఆ తర్వాత మార్పులు చేర్పులతో “ధన్యజీవి పేరుతో 1947లో నవజీవన్‌ పత్రికలో 
ధారావాహికగా ప్రచురింపబడింది. 1948లో కూలిరాజు పేరుతో ముద్రించబడింది. 
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విద్యార్థి దశనుండే కాంగ్రెసు రాజకీయాలలో చురుగ్గా పాల్గొన్న భీమన్నగారు 
ఆ తర్వాత మద్రాసులో హరిజన్‌ వింగ్‌కు కార్యదర్శిగా, వ్యవసాయ కూలీ సంఘం 
కార్యక్రమాల్లో చురుగ్గా పాల్గొనేవారు. దేశానికి స్వాతంత్ర్యం వచ్చి ఉమ్మడి మదరాసు 
రాష్ట్రంలో వేములకూర్మయ్య సాంఘిక సంక్షేమ మంత్రిగా ఉన్నప్పుడు ఆయనకు 
చాలా సన్నిహితంగా మెలిగిన వారు భీమన్న. వ్యవసాయ కూలీ సంఘం ప్రచారంలో 
భాగంగా వ్యవసాయ కూలీ పాటలను స్వయంగా రాశారు. కష్టజీవి కూలిరాజుగా 
మారడంలో ప్రధానంగా మూడు మార్పులు జరిగాయి. అవి సమ్మెసాధనంలో గాంధేయ 
“సత్యాగ్రహం” సోషలిస్టు తరహా ప్రజాస్వామికంకు బదులు సర్వోదయ సోషలిజం, 
హరిజన పత్రికలో స్వతంత్ర భారత తొలి అధ్యక్షురాలిగా హరిజన మహిళ 
ఎన్నుకోబడాలనీ ఆమెకు జవహర్‌లాల్‌ సెక్రటరీగా వ్యవహరించాలనీ గాంధీ చేసిన 
సూచనమేరకు నాటకంలో అదనంగా ఎన్నికల రంగం చేర్చబడింది. కూర్మయ్యగారు 
మంత్రిగా వుండగా మద్రాసు హైకోర్టు ప్రధాన న్యాయమూర్తి, ప్రముఖ నాటకరచయిత 
పి. రాజమన్నారు అధ్యక్షతన మద్రాసు మ్యూజియం థియేటర్‌లో తొలి ప్రదర్శన 
జరిగింది. కులమత వర్గరహితమైన సామ్యవాద సమాజాన్ని గాంధేయ మార్గంలో 
సాకారం చేసిన సాంఘిక నాటకం కూలిరాజు. 
కొలకలూరి ఇనాక్‌: 

మునివాహనుడు : కొలకలూరి ఇనాక్‌ రాసిన ఆరు అంకాల ఈ నాటకంలో 
ఇతివృత్తం చారిత్రకం. ప్రౌఢ వ్యవహారంలో రాయబడ్డ ఈ నాటకంలో 
సందర్భానుసారంగా పద్యాలు, పాటలూ ప్రవేశపెట్టబడ్డాయి. వైష్ణవమత 
సంప్రదాయంలోని పన్నిద్దరు ఆళ్వారుల్లోని తిరుప్పాణ్‌ ఆళ్వారు చరిత్ర ఈ నాటక 
ఇతివృత్తం. తిరుప్రాణ్‌ పంచముడు. 

తిరుప్పాణ్‌ ఆళ్వార్‌, లోకసారంగముని, శ్రీరంగనాథుడు, వేదవేద్యుడు, 
దేవదత్తుడు ఇందులోని పాత్రలు. కావేరీ నదీతీరంలోని ప్రసిద్ధ పుణ్యక్షేత్రం 
శ్రీరంగనాథుని ఆలయం. ఆ ఆలయ అర్చకుడు లోకసారంగముని. తిరుప్పాణ్‌ కవి, 
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గాయకుడు శ్రీ రంగనాథుని పరమ భక్తుడు. తనకు వచ్చీరాని సంగీతంతోనే రంగనాథుణ్ణి 
ఆరాధిస్తాడు. అయితే కులం కారణంగా దేవాలయంలోకి పోయి దేవుణ్సి 
దర్శించుకోవడానికి అవకాశం వుండదు. ఒకరోజు శ్రీరంగనాథుడు లోకసారంగమునికి 
కనిపించి తిరుప్పాణ్‌ నా భక్తుడు, భక్తుని కోరిక తీర్చడం భగవంతుని విధి అంటాడు. 
దానికి అర్చకుడు ముని అంగీకరించడు. రంగనాథునికి కోపం వచ్చి ముఖం నుండి 
రక్తం చిందుతుంది. రంగనాథుని ఆదేశానుసారం తిరుప్పాణ్‌ ఆళ్వార్‌ని తనభుజాలపై 
మోసుకుని ఆలయ ప్రవేశం చేస్తాడు. తిరుప్పాణ్‌ తనివితీరా రంగనాథుణ్ణి దర్శించుకుని 
దైవంలో లీనమౌతాడు. దళితుల దేవాలయ ప్రవేశ నేపథ్యంలో వచ్చిన ఈ నాటకం 
దళిత నాటకాలలో విశిష్టమైనది. 


అభ్యుదయం: ఇది ఇనాక్‌ గారి నాటికల సంపుటి. ఆరు నాటికల సమాహారం. 
అన్ని నాటికల్లోను దళిత సమస్య ఇతివృత్తం. దళితులు ఎదుర్కొంటున్న అనేక సమస్యలకు 
పరిష్కారాలను సూచిస్తూ ఈ నాటికలు సాగాయి. కూటికీ గుడ్డకూ గతిలేని దళితుల 
అవసరాలను సొమ్ముచేసుకోవడం, తమ స్వార్ధం కోసం దళితులకు హత్యలు చేయడానికి 
వెనకాడనితనం 'దిక్కులేనోడు'లో చూడవచ్చు. దళిత సమస్యకు అవిద్య, ధనం 
లేకపోవడమే కారణమని, వాటిని పొందితే అంటరానితనం దూరం చేసుకోవచ్చని 
చెప్పే నాటిక నిర్భయం. సమానత్వంలేని వాడు వున్నవాడితో సమానంగా అన్ని 
రంగాల్లోనూ ఎదగాలంటే శుచి, శుభం చదువు, ఉద్యోగం, హోదా వంటి వి 
అవసరం అని సమానత్వం నాటిక చెబుతుంది. 


దళితులు ఎన్ని అవరోధాలు ఎదురైనా ధైర్యంగా నిలబడి అనుకున్న లక్ష్యాన్ని 
చేరాలని దర్శనం నాటకం రుజువు చేస్తుంది. చేసిన పనికి రోజుకూలి తెచ్చుకోడానికి 
భూసామి యింటికెళ్లి, ఆ రోజు కూలి డబ్బులు పోగొట్టుకున్న కథ '“కూలీినాటిక. 
వర్ణాంతర వివాహాలు చేసుకునే యువతీయువకులు పెళ్లికి ముందే వారి వారి కులాల 
గురించి, అభిప్రాయాలు, మనస్తత్వాలు తెలుసుకుంటే మంచిదని సూచించే నాటిక 
త్యాగి. 
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దెంచనాల శ్రీనివాస్‌ : 

ప్రముఖ కవి, నాటక రచయిత, నటుడు, రంగస్థల దర్శకులు దెంచనాల 
శ్రీనివాస్‌ జానపదం, థియేటర్‌ రిపర్టరీ స్థాపించి ఆధునిక నాటక రంగానికి ఎనలేని 
సీపీ చేస్తున్నాడు. ఇటీవలే రజతోత్సవం జరుపుకున్న “జనపదం” ద్వారా సుమారు 
50 సామాజిక, రాజకీయ, ప్రయోగాత్మక నాటకాలను ప్రదర్శించారు. 
ఎం.వి. ఎస్‌. హరనాథరావు-జగన్నాథ రథచక్రాలు, తనికెళ్ల భరణి-గోగ్రహణం, 
కొక్ళారాకో, దివాకర్‌బాబు -కుందేటికొమ్మ, రావిశాస్త్రి నిజం వంటి తెలుగు నాటకాలను 
ప్రదర్శించడమే కాకుండా బాదల్‌ సరూర్‌ (ఊరేగింపు) హబీబ్‌ తన్వీర్‌ (దొంగ సత్తయ్య), 
గిరీష్‌కర్నాడ్‌ (బలిపీఠం) బీష్టసహానీ (కబీర్‌) వంటి భారతీయ నాటకర్తల నాటకాలను 
అనువదించి ప్రయోగాత్మకంగా ప్రదర్శించాడు. కేశవరెడ్డి పిల్లన గ్రోవి నవలను 
నాటకీకరించి ప్రదర్శించాడు. 

శూద్రకుని సంస్కృత నాటకం 'మృచ్చికటికం' ను దళిత దృక్పథం జోడించి 
మట్టిబండిగా ప్రదర్శించాడు. శక్తి పురాణం ఆధారంగా ఆదిశక్తి నాటకాన్ని 
రూపొందించాడు. తెలంగాణ గోండు గిరిజనుల నేపథ్యంలో మా ఊళ్లో మా రాజ్యం 
నాటకం, లంబాడా తెగల జీవితాలను చిత్రిస్తూ అమ్మ నాకు అన్నంపెట్టు నాటకాలను 
ప్రదర్శించాడు. 

గిరిష్‌కర్నాడ్‌ రాసిన బలిపీఠం నాటకాన్ని 'బలి' పేరుతో చింతపట్ల సుదర్శన్‌తో 
కలిసి అను సృజన చేసి అద్భుతదృశ్య కావ్యంగా మలిచాడు. నాలుగు పాత్రలు, 
రెండు మతాలు, ఒక పెనువిషాదం వెరసి 'బలి* నాటకంగా నాటక విమర్శకులు 
ప్రశంసించారు. గిరీష్‌ కర్నాడ్‌ నాటకంలో లేని కుల అంశాన్ని కొన్ని సంభాషణల 
ద్వారా సృష్టించడంతో బలి నాటకం మరింత సమకాలీన మవ్వడమే కాకుండా దళిత 
దృక్పథాన్ని సంతరించుకుంది. 
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ఎం.ఎం.వినోదిని: 

దళిత కవయిత్రిగా, దళిత ప్రీవాద కవయిత్రిగా పదునైన, తీవ్రస్వరంతో 
ప్రవేశించిన దా॥మాదాసు మేరీ వినోదిని ఆ తర్వాత కాలంలో వచన సాహిత్యంపై 
దృష్టి సారించి కథలూ, నాటకాలు రాశారు. వినోదిని రాసిన 'దాహంి నాటకం 
౧16 పేరుతో ప్రా. సునీతారాణి ఆంగ్లంలోకి అనువదించగా, సెంట్రల్‌ 
యూనివర్సిటీ, ఇంగ్రిషు విభాగంలో పాఠ్యాంశంగా ఉండటం విశేషం. అంతకు 
మించి ఈ ఆంగ్లానువాద నాటకాన్ని ఆక్స్‌ఫర్డ్‌ యూనివర్సిటీ ప్రెస్‌వారు 2004లో 
ముద్రించడం ఒక దళిత రచయిత్రికి దక్కిన అరుదైన గౌరవం. 


నీటి సమస్య మీద తెలుగులో అనేక కథలు వచ్చాయి. శ్రీపాద, బందా 
కనకలింగేశ్వరరావు, కొకలూరి ఇనాక్‌ వంటివారు అనేక కథలు రాశారు. దళిత 
కథల మీద పరిశోధన చేసిన కె. లక్ష్మీనారాయణ, దళిత కథల సంపుటుల పరంపరలో 
“నీటి సమస్య కథలను” కూడా విడిగా తీసుకొచ్చారు. 

దాహం: వినోదిని రాసిన 'దాహంినాటకం ఒక మాలపల్లెలో దళితులు 
త్రాగునీటి సమస్యను పరిష్కరించుకుని, నీటి హక్కును సాధించుకున్న వైనాన్ని 
నాటకీకరించారు. ఇందులో ప్రధాన పాత్రలు గంగ, దాసు, శౌరమ్మ, పుష్పమ్మ, 
పున్నమ్మ, చంద్రయ్య, రాజు, ప్రసాద్‌. 

ఊరులో వున్న గిలకబావిలో నీళ్ళు తోడుకోవడానికి దలితులకు హక్కులేదు. 
అయితే ఊళ్లోని భూస్వాముల పిల్లలకు దళిత తల్లులు తమ పాలుమాత్రం ఇవ్వాలి! 
ఒక రోజు నీళ్ల కోసం బావిగిలక మీద గంగ తాడు వెయ్యడంతో ఆగ్రహించిన రెడ్లు 
గంగను కొడతారు. ఈ విషయమై పంచాయితీ జరుగుతుండగానే రెడ్డిగారి మనవడికి 
పాలు యివ్వడానికి దళితతల్లికి పిలుపొస్తుంది. దళితులందరూ గంగ నేతృత్వంలో 
ఏకమై ఆరు నూరైనా పాలు యివ్వడానికి వెళ్లేది లేదని నిరాకరిస్తారు. పాలు యివ్వకపోతే 
బిడ్డ ప్రాణం మీదకొస్తుందని భావించిన భూస్వాములు రాజీకొస్తారు. చివరికి ఊరు 
బావిలో ఐదో గిలక వేయడానికి అనుమతిస్తారు. గతంలో నీటిహక్కు సాధన ఇతివృత్తంతో 
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వచ్చిన రచనల ముగింపు కంటే 'దాహం) ముగింపు మిలిటెంట్‌ ధోరణిలో వుండటం 
గమనార్హం. 
సౌదా అరుణ: 
జాతిపిత అంబేద్కర్‌ (వర్ణ నిర్మూలన సిద్ధాంతం) 

విప్లవ రచయితల సంఘంలో విలక్షణమైన కవిగా పేరు గాంచిన సౌదా 
“జైలు నుంచి ప్రేమలేఖ కవితా సంపుటిని వెలువరించారు. విరసం నుండి బయటకు 
వచ్చాక సహచరి అరుణతో కలిసి పురాణ కథలను పునర్‌వ్యాఖ్యానిస్తూ అపురూప 
పురాణ కథలను వెలువరించారు. ఆ తర్వాత సౌదా నాటకరంగంలో ప్రవేశించి 
దస్య థియేటర్‌ను స్థాపించి అనేక కొత్త ప్రయోగాలు చేసారు. ఆధునిక తెలుగు 
నాటకరంగానికి ఇటు ఇతివృత్తపరంగానూ అటు ప్రయోగపరంగానూ అనేక కొత్త 
చేర్పులు చేశారు. తెలుగు నాటకాన్ని పరిషత్తు పోటీల సర్ప పరిష్వంగం నుండి 
విముక్తం చేసిన వాడు సౌదా! ఈ క్రమంలో బర్బరీకుడు మమాత్మా జ్యోతీరావ్‌పూలే, 
“జాతిపిత అంబేద్కర్‌, జల్‌కారీబాయిల జీవిత ఇతివృత్తాలు, సిద్దాంతాల వెలుగులో 
నాటకాలను రూపొందించారు. 
నాటక ఇతివృత్తం: 

డా॥బి.ఆర్‌. అంబేద్మర్‌ సుప్రసిద్ధ గ్రంథం "10112600 00౮2546" గ్రంథానికి 
తెలుగులో బోయి భీమన్న యెండ్లూరి చిన్నయ్య వంటివారు అనువాదాలు చేశారు. 
అయితే ఆ [గ్రంథానికి వారు 'కులనిర్మూలని అనే పేరును పెట్టారు. సౌదా అది 'కుల 
నిర్మూలనికాదు వర్ణ నిర్మూలన సిద్ధాంతంగా భావించారు. 

అంబేద్కర్‌ తన ఉద్యమంలో భాగంగా యోలా అనే ప్రాంతంలో ప్రసంగిస్తూ 
“నేను హిందువుగా పుట్టాను. అది నాచేతుల్లో లేదు. కానీ నేను హిందువుగా 
మరణించను” అని విస్పష్ట ప్రకటన చేశాడు. ఈ ప్రకటన భారతదేశంలో గొప్ప 
సంచలనానికి దారితీసింది. అంబేద్మర్‌ తన కోట్లాది అనుయాయులలో హిందూ 
మతాన్ని వీడివెళ్ళిపోతే హిందూమతం మైనార్టీలో పడిపోతుందని భావించిన హిందూ 
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నాయకులు అంబేద్కర్‌ను ప్రసన్నం చేసుకోవడానికి ప్రయత్నాలు ప్రారంభించి, జాక్‌ 
పాత్‌ తోదల్‌ మండల్‌ సమావేశంలో ప్రసంగించవలసిందిగా ఆహ్వానిస్తారు. ఆ 
ప్రసంగ పాఠమే 10112100 002346 అయితే దానిలో మార్పులు, చేర్పులు చేయమని 
మండలి కోరగా అంబేద్మర్‌ దానికి అంగీకరించక యథాతథంగా ముద్రిస్తాడు. 
అగ్రవర్ద్ణాల సంస్కరణను ఉద్దేశించి చేసిన ప్రసంగం కనుక అది వర్ణ నిర్మూలనా 
సిద్ధాంతం అని సౌదా అరుణ ప్రతిపాదన. అంబేద్కర్‌ ఎంతో కష్టపడి సాధించిన 
“కమ్యూనల్‌ అవార్డు దళితులకు రెండు నియోజకవర్గాల ప్రతిపాదనను గాంధీ తీవ్రంగా 
వ్యతిరేకించి యరవాడ జైలులో ఆమరణ నిరాహారదీక్షకు కూర్చున్నాడు. దీనితో 
అంబేద్కర్‌కు గాంధీ ప్రాణాలు కాపాడవలసిందిగా విజ్ఞాపనలు, బెదిరింపులూ కూడా 
వచ్చాయి. వొత్తిళ్లకు తలవొగ్గి అంబేద్కర్‌ పూనా ఒప్పందం మీద సంతకం 
చేయకతప్పలేదు. ఆ రకంగా దళితులు తమకు రావాల్సిన ప్రత్యేక నియోజకవర్గాలను 
కోల్పోయారు-వాటి స్థానంలో రిజర్వుడు స్థానాలు అంటగట్టబడ్డాయి. దళితుల 
రాజకీయాధికారానికి రాచబాట అనదగిన ప్రత్యేక నియోజకవర్గాల ప్రతిపాదన 
వీగిపోయిన సందర్భంలో అంబేద్మర్‌ “నేను నా జాతికి పండిన ఫలాలను తెస్సే, 
గాంధీ వాటి రసాన్ని తాగి, దాని పిప్పి నా ముఖం మీద వేసాడు” అని ఆవేదన 
చెందారు. 'జాతిపిత అంబేద్కర్‌ నాటకంలో ఈ సన్నివేశం గుండెకాయ వంటిది. 
తెలుగు నాటకాల్లో సాధారణంగా ఏదో ఒక ఇతివృత్తాన్ని దృళ్యీకరిస్తారు. కానీ ఈ 
నాటకంలో ఒక సిద్దాంతాన్ని, దృక్పథాన్ని నాటక ఇతివృత్తంగా ప్రయోగించి విజయం 
సాధించారు సౌదా అరుణ. 

మహాత్మాజ్యోబా పూలే: ప్రముఖ నాటక రచయిత, నాటక రచనను దళిత 
బహుజనుల పోరాట స్ఫూర్తిగా మలచుకొన్న డి. విజయభాస్కర్‌ రచించిన నాటకం 
మహాత్మాజ్యోతిబాపూలే ఈ నాటకాన్ని సౌదా అరుణలు అత్యంత ప్రతిభావంతంగా 
దృశ్యీకరించారు. దళిత బహుజనుల విముక్తికి దాని వైతాళికులు, రథసాథులు 
అయిన పూలే, అంబేద్మర్‌ల జీవితచరిత్రల మననం, స్మరణ గొప్ప దోహదం చేస్తుందని 
ఇలాంటి నాటకాలు నిరూపించాయి. 
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ఈ నాటకం ప్రారంభమే వేలాది సంవత్సరాలుగా ఈ దేశంలో కులం పేరుతో 
దళిత బహుజనులకు విద్యకు దూరం చేసిన వైనాన్ని పరమ ఆర్టంగా, దయనీయంగా 
చిత్రించారు. మాదిగ కులానికి చెందిన దగడబాయి యిల్లు ఊడుస్తూ పాతచెప్పుల 
సంచి సర్దుతూ అందులో కొడుకు దాచి వుంచిన పలకాబలపం చూసి తన కొడుకును 
చేయ కూడదని నేరం చేశాడని గజగజ వాణికిపోతుంది. దానికి ప్రతిచర్యగా తెరవెనుక 
నేపథ్యంలో కొడుకు నాలుక తెగ్గోసి, చెవుల్లో సీసం పోస్తున్న బ్రాహ్మణ భట్టుల 
వికటాట్టహాసం వినిపిస్తుంది. 

తన స్నేహితుడైన సంబాల్మర్‌ పెళ్లి ఊరేగింపులో తనకు జరిగిన అవమానం 
పూలేని ఆలోచనలో పడవేస్తుంది. పూలే మాదిగల దగ్గర కర్రసాము నేర్చుకోవడం, 
బ్రాహ్మణభట్టులను ప్రశ్నించటం ఇవేమీ తండ్రి గోవిందరావుకు నచ్చవు. ఎందుకంటే 
కుల కట్టుబాట్లను ఎదిరించడమంటే చావుని కొనితెచ్చుకోవడమే అని కొడుక్కు 
నచ్చచెబుతాడు. అయినా పూలే “అయ్యా! పులేగారు మీరు మాతో సమాన గౌరవంతో 
బతుకుతున్నాడు” అని అగ్రవర్ణాలతో అనిపించుకునే ప్రమాదకరమైన పోరాట మార్గాన్ని 
ఎంచుకున్నారు. ఈ పోరాటంలో సావిత్రిబాయి అందించిన తోడ్పాటు సహకారం 
ఎనలేనిది. సత్యశోధక సమాజ స్థాపన, పూలేకు మహాత్మబిరుదు ప్రదానం వంటి 
ఘట్టాలు నాటకాన్ని రక్తికట్టించాయి. స్వతంత్ర పోరాటంపై మాట్లాడుతూ పూలే 
“క్సులపోరాటం అంటే ఒళ్లుకాలడం వంటిదనీ, దేశంకోసం పోరాటం ఇల్లు కాలడం 
వంటిదని చెబుతూ, మొదట వొంటిమీద మంటలార్చుకొని బతికితే కదా ఇంటిని 
కాపాడుకునేది” అన్న మాటలు వర్తమాన దళితోద్యమానికి శిరోధార్యమైనవి. పూలే 
తన ప్రసంగంలో ఇచ్చిన అతి ముఖ్యమైన సందేశం “దెబ్బ తగిలిన జాతే కేక పెట్టాలి” 
ఇంత శక్తివంతమైన నాటకాన్ని అంతే ప్రతిభావంతులైన నటులు రక్తి కట్టించారు. 
జాతిపిత అంబేద్మర్‌ నాటకంలో అంబేద్మర్‌ పాత్రను పోషించి రక్తికట్టించిన స్పురద్రూవి, 
మట్టి మనుషుల బాస పత్రిక సంపాదకులు ఎన్‌.జె. విద్యాసాగర్‌ పూలే పాత్రలో 
జీవించారు. గోవిందరావుగా రమేష్‌ హజారి, సావిత్రి బాయిగా సురఖి ప్రభావతి, 


న! దలిత సాహిత్యోద్యమం 


మార్తాండ్‌గా వెంకన్న సబ్బం భళ్లాచారిగా శ్రీశైలరెడ్డి, సాహు మహారాజ్‌గా క. ఎస్‌.వి 
పాత్రలలో వాదిగిపోయారు. 

బర్బరీకుడు: సౌదా తన 'అపూర్వ పురాణకథలు' కథా సంపుటిలోని బర్బరీకుడు 
కథను తర్వాతి కాలంలో నాటకంగా మలిచాడు. చరిత్రలో జరిగిన వక్రీకరణ, 
మహాభారత కాలం నుందే దళిత ఆదివాసీలు ఎలా వంచనకు మోసాలకు గురౌతున్నారో 
బర్భరీకుడు నాటకం బట్టబయలుచేసింది. 

ఇతివృత్తం: భీముడు -జగ్నిల కొడుకు బర్బీరీకుడు, తల్లితో కలిసి దండకారణ్యంలో 
నివాసం బర్బ్చరీకుణ్లి కృష్ణుడంతటి వాణ్ణి చేయాలని తల్లి సంకల్పం. అలాగే బర్బరీకుడు 
కఠోర పరిశ్రమతో మహావీరుడు అవుతాడు. ఘటోత్కచుడు వెయ్యి ఏనుగుల 
బలంగలవాడు. భీముడు వేయిమంది ఘటోత్మచులకు సమానం, బర్బరీకుడు 
వెయ్యిమంది భీములకు సమానం. అలాంటి బర్భ్చురీకుడి అవసరం పదుతుంది 
పాండవులకు. సంధి బెడిసి కొట్టింది. యుద్ధం అనివార్యం అయింది. యుద్ధం చేస్తే 
పాండవులు నెగ్గి తీరాలి. కృష్ణుడు తన బలగాన్ని కౌరవులకిచ్చి, తను రథసారథిగా 
పాండవుల పక్షాన వున్నాడు. పాండవుల పక్షం నెగ్గాలంటే గొప్ప యోథుడు కావాలి. 
అప్పుడు గుర్తొచ్చాడు బర్బరీకుడు. భీముడు జగ్నికి కబురుపెట్టగానే ఆనందగా 
పంపుతుంది బర్బరీకుణ్ణి. దారిలో కృష్ణుడు తారసపడతాడు. కౌరవ పాండవుల యుద్ధం 
సవర్జుల యుద్ధం. వారి పక్షాన మనం ఎందుకు యుద్ధం చేయాలంటాడు. యుద్ధ 
ముహూర్తానికి బ్రాహ్మణుడిని బలియివ్వాలంటారు. బ్రహ్మబ్రాహ్మణుడి వేషంలో వచ్చి 
అంగీకరిస్తాడు. బ్రాహ్మణ హత్య పాతకం కాబట్టి ఒక వీరుణ్ణి బలి యివ్వాలంటారు- 
అర్జునుడు, కృష్ణుడు, బర్బరీకుల పేర్లు ముందుకొస్తాయి. చివరికి బర్భరీకుడు బలికి 
అంగీకరించి, బలి అనంతరం తన శిరస్సు ఆకాశంలో వుండి ఆయుద్దాన్ని చూడాలని 
కోరుకుంటాడు. ఆ అధర్మ యుద్దాన్ని చూసి బర్బరీకుడు వేదన చెందుతాడు. సౌదాని 
కథల్లోని అసలు పార్యాలను బయటపెట్టే ఇలాంటి నాటకాలు మరిన్ని రావాలి. 
అటువంటి నాటకాలకు బర్బరీకుడు నాటకం గొప్ప నమూనాగా మిగులుతుంది. 
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జల్‌కారీభాయి: బర్బరీకుడు పౌరాణిక కాలంలో దళితులకు జరిగిన అన్యాయం 
అయితే 'జల్‌కారీభాయి' ఆధునిక కాలంలో జరిగిన మోసం. బాహ్య లోకానికి 
వీరనారిగా, బ్రిటిషు సైన్యాలకు ప్రాణాలు ఎదురొడ్డి పోరాడి అమరురాలైన రూన్సీ 
లక్ష్మీబాయి చరిత్ర మాత్రమే తెలుసు. ఇక్కడే గొప్ప తిరకాసు జరిగింది. ర్లూన్సీ 
కోటలో వున్న ప్రీసైనిక దళంలో అచ్చం తనలాంటి రూపురేఖలతో, ముమ్మూర్తులా 
తనలాగే వున్న జల్‌కారీభాయిని రూన్సీ తన స్థానంలో కార్యకలాపాలకు 
నియమించికున్నది. జల్‌కారీభాయి కోలివంశానికి చెమరేతర కులానికి చెందింది. 
వారి వృత్తి నేతపని. బుద్దుని తల్లి, అశోకుని అత్తగారు ఈ కోలీ వంశానికి చెందినవారని 
చరిత్రకారుల అభిప్రాయం. శరీరధారుద్యంలో, ధైర్య సాహసంలోనూ, యుద్ధ 
తంత్రంలోనూ ఆరితేరిన జల్‌కారీ మహిళా సైన్యానికి అధిపతిగా పనిచేసింది. జతకారీ 
భర్త సైన్యాధ్యక్షుడనీ, రూన్సీరాని అప్పగించిన కార్యంకోసం ఆ దంపతులు సంతాన 
అర్హత వుండీ త్యాగం చేశారని పరిశోథకులు రాశారు. ప్రముఖ హిందీ రచయిత 
మోహన్‌ నైమిశ్‌రాయ్‌ రాసిన జల్‌కారీ చరిత్రను మొదటిసారిగా కవి, అనువాదకుడుగా 
డా.జి.వి.రత్నాకర్‌ తెలుగులోకి అనువదించగా 'నీలిజెండా' పక్షపత్రికలో 
ధారావాహికగా ప్రచురింపబడింది. ఆ తర్వాత జోగిని వ్యతిరేక పోరాట 
సంఘటనవారు, హైదరాబాద్‌ బుక్‌ట్రస్ట్‌ వారు దీన్ని [గ్రంథరూపంలో వెలువరించారు. 

ఇటువంటి చరిత్ర కలిగిన జల్‌కారీ జీవితం గురించి మరింత అధ్యయనం 
చేసిన సౌదా అరుణలు ఆమె జీవితంలోని అత్యంత ప్రధానఘట్టాలను నాటకీకరించడమే 
కాకుందా, వొళ్లు గగుర్పొడిచే రీతిలో రంగస్థలంపై దృశ్యమానంచేసారు. 

సావిత్రీబాయి పూలే: సావిత్రీబాయి పూలే గురించి తెలుగులో “నేను 
సావిత్రీబాయిని మాట్లాడుతున్నాను పేరుతో ఓల్లా పుస్తకాన్ని వెలువరించడమే కాకుండా, 
దానిని ప్రదర్శించారు కూడా, మరాఠీలో ప్రసిద్ధమైన ఈ రచనను ఓల్లా తనదైన 
శైలిలో దళిత స్త్రీ దృష్టికోణం నుండి అనువదించారు. 

సావిత్రీబాయి పూలే జీవితంలోని ప్రధాన ఘట్టాలను ముఖ్యంగా ఆమె 
చదువునేర్చుకుని ఉపాధ్యాయురాలిగా ఉండటం, పూలే సామాజిక ఉద్యమంలో తనూ 
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కష్టాలు ఎదుర్కోవడం, చివరికి పూణిలో కలరా వ్యాధి వ్యాపించి అసంఖ్యాకంగా 
ప్రజలు చనిపోతున్నపుడు తాను వారి మధ్య వుండి సేవ చేసి చివరికి కలరా వ్యాధి 
సోకి మరణించడం వంటి అంశాలతో ఈ నాటకం రూపొందింది. జల్‌కారీభాయి, 
సావిత్రీబాయి ఈ రెండు పూర్తి నిడివి నాటకాలుగా కాక, ఆయా ప్రధాన పాత్రలతో 
ఒకటి రెండు పాత్రలకే పరిమితమైన లఘునాటికల వంటివి. తెలుగు నాటక 
సాహిత్యంలో చరిత్ర సృష్టించిన 'పడమటిగాలి' వంద ప్రదర్శనలకు పైగా ఆంధ్రదేశం 
అంతటా ప్రదర్శింపబడింది. పడమటిగాలి ప్రధానంగా రైతు, కూలీల సమస్యలను 
చిత్రించినప్పటికీ దళిత సంస్కృతి అంతర్భాగంగా వుంది- 

పాటిబండ్ల ఆనందరావు 


నిషిద్ధాక్షరి : పాటిబండ్ల ఆనందరావు రాసిన ఈ నాటకం 1986లో తెలుగు 
విశ్వవిద్యాలయం నిర్వహించిన నాటక పోటీల్లో ప్రథమబహుమతి పొందింది. ఈ 
నాటకంలో నాయకుడు 'వర్ధనం' దళిత యువకుడు. బ్రాహ్మణ కులానికి చెందిన 
అరుంధతిని (ప్రేమిస్తాడు. కులాలు వేరైనా చివరికి వీరిద్దరి పెళ్ళికి పెద్దలు అంగీకరిస్తారు. 
అయితే నాటకీయంగా పెళ్ళీ జరిగేసమయానికి అరుంధతి ఈ పెళ్ళి వద్దంటుంది. 
దానికి కారణం దళితుడైన వర్దనం ఆత్మన్యూనతా భావంతో తన కులాన్ని 
కప్పిపుచ్చుకోవడమే కాక దానికోసం కన్న తండ్రిని అవమానించడం అరుంధతికి 
నచ్చక వర్ధనంతో పెళ్లి నిరాకరిస్తుంది. 

వర్ణాంతర వివాహాలుచేసుకునేవాళ్ళు కులనిర్మూలన దిశగా వాటి ముందుకు 
తీసుకెళ్ళాలేగానీ, మన కులాన్ని కప్పిపుచ్చుకోవడానికి కాదనే తెలియచెప్పే నాటకం 
నిషిద్దాక్షరి. 

రాజగ్భహప్రవేశం” : 2010లో వెలువడిన రాజగ్భహప్రవేశం (మొదటి భాగం) 
నాటకంలో అంబేద్కర్‌ జీవితం సంఘర్షణ చిత్రించబడింది. అంబేద్కర్‌ బాల్యంలో 
అనుభవించిన అవమానాలు, చదువుకోసం పడ్డ కష్టాలు, “తన జాతికి అంటుకున్న 
కులం మురికిని వాదిలించడానికి చేసే అన్వేషణలో భాగంగా విసృతంగా చదివిన 
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ప్రపంచ రచనలు, బరోడా సంస్థాన ఉద్యోగిగా సంస్థానం నుండి కులం కారణంగా 
గెంటివేయబడినపుడు పడిన వేదన, కొడుకు మరణశయ్యపై వున్నపుడు విదేశాలకు 
వెళ్లాల్సి రావడం “నేను నా కొడుకు గురించి బాధపడుతున్నాను-మీరు ఈ దేశంలోని 
సమస్త దళితుల బాగుకోసం తపిస్తున్నారు” అని భార్య తను దాచుకున్న డబ్బుని 
యివ్వడం, మహద్‌చెరువు పోరాటం, మను స్కృతి దహనం వంటి ఘట్టాలు మొదటి 
భాగంలో వున్నాయి. కుటుంబ జీవితం సామాజిక జీవితం మధ్య జరిగిన సంఘర్షణను 
ఈ నాటకం అద్భుతంగా ఆవిష్కరించింది. రెండో భాగంలో అంబేద్కర్‌ రాజకీయ 
మేథోపోరాటాన్ని చిత్రించిన నాటకం త్వరలో ప్రదర్శనకు సమాయత్తమవుతోంది. 

హంసగీత: ప్రపంచానికి శాంతిని, కరుణను, మానవతను బోధించిన గౌతమ 
బుద్ధుని జీవితంలోని ఘట్టాలను నాటకీకరించిన బృహత్‌నాటకం హంసగీతం. 
సర్వమానవ సమాన ధర్మాన్ని బోధించిన బుద్దుని జీవితాన్ని ఆవిష్కరించే నాటకం 
త్వరలో రంగస్థలం మీదికి రాబోతోంది. 
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8. దళిత సాహిత్యం-విమర్శ 


నేపథ్యం: 

దళిత సాహిత్యం 80వ దశకంలో స్త్రీవాద సాహిత్యంతోపాటు తెలుగులో 
ప్రవేశించింది. 1995లో జి. లక్ష్మీనరసయ్య, త్రిపురనేని శ్రీనివాస్‌ల సంపాదకత్వంలో 
వచ్చిన చిక్కనవుతున్నపాట తెలుగు సాహిత్యానికీ, దళిత సాహిత్యానికీ కొండమలుపు. 
అంతకుముందు దళిత భావనలు వున్నా అది గాంధీ సాహిత్యమో, విప్లవ సాహిత్యమో 
అయింది కానీ దళిత సాహిత్యం కాలేదు-జాషువా స్వయంగా “గాంధీ శాంతి సిద్దాంత 
మార్గం నాదని ప్రకటించుకున్నాడు. 

అంచేత పూలే అంబేద్మర్‌ల భావజాలంతో వచ్చిందే దళిత సాహిత్యం. 'దళిత 
పుట్టుక-దళిత జీవితం-దళిత అనుభవం-వున్నవారు రాసిందే దళిత సాహిత్యం -అని 
ఒక అవగాహన. దళిత విమర్శకునికి కూడా ఈ గుణాలు వుంటే మంచిదని ఇనాక్‌ 
లాంటి వారి అభిప్రాయం. 

మొదట దళితులు-పాఠకులయ్యారు. తర్వాత కవులు, రచయితలయ్యారు. 
వారే ఇప్పుడు విమర్శకులుగా ఎదగాల్సిన అవసరాన్ని దళిత సాహిత్యం గుర్తు చేస్తుంది. 
“'చిక్మనవుతున్నపాట' సందర్భంగా ఎంతో సాహిత్య చర్చ జరిగింది. దళిత సాహిత్యంపై 
విమర్శకంటె పరిశోధనలు ఎక్కువ జరిగాయి. జరుగుతున్నాయి. యూనివర్సిటీల 
తెలుగు శాఖల్లో కొత్తరక్తం ఎక్కడం కొత్త గాలులు వీచడం దీనికి కారణం. ఇది 
మంచి పరిణామమే. యూనివర్సిటీల తెలుగు శాఖలు చాన్నాళ్లు దళిత సాహిత్యాన్ని 
'అసింటా' అంటూ దూరం పెట్టడమే కారణం. 

దళిత సాహిత్య విమర్శ రాకపోవడానికి సామాజిక కారణాలు, విమర్శకులు, 
దళితేతర శ్రేణులకు చెందినవారు కావడం కారణం. వామపక్ష భావజాల నేపథ్యం 
నుండి వచ్చిన వారు కావడం మరొక కారణం. 
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“ఏ కాలంలోనూ కవులంతా కవితావస్తుపరంగా ఏకాభిప్రాయం కలిగినవారు 
కాదు. కవులలో సిద్దాంతపరంగా భిన్నత్వం పూర్వం వుంది. ఇక ముందూ ఉ 
టుంది. సృజనాత్మక సాహిత్యంలో దృశ్యమానవుతున్న ఈ భిన్నత్వం ఏతత్‌ సాహిత్యాన్ని 
అంచనాకట్టి విలువలు నిర్ణయించే విమర్శలో కూడా ప్రతీయమానం అవడం 
ఆశ్చర్యకరమైన విషయం కాకపోగా సర్వసాధారణమైన విషయం” 
-టి. ఎల్‌.కాంతారావు 
సాహిత్య విమర్శ-ధోరణులు (1983) 
అంటే ఒక సాహిత్య సృజన ఏ సిద్దాంత భూమిక ఆధారంగా జరిగిందో, ఆ 
సాపొత్యం మీద విమర్శ కూడా అదే సిద్ధాంతభూమికతో జరగాలన్నది 
టి. ఎల్‌.కాంతారావుగారి పైమాటలకు అర్థం. విమర్శలో సాధారణంగా అనుసరించే 
విధానం కూడా ఇదే. అయితే అక్కడక్కడా దీనికి భిన్నమయిన పద్ధతులు కూడా 
కనిపిస్తాయి. 
ఉదా: 1) శ్రీశ్రీ మహాప్రస్థానంపై “అద్దేపల్లి రామమోహనరావు వెలువరించిన 
విమర్శ గ్రంథం అగ్ని శిరస్సున వికసించిన వజ్రం' భారతీయ అలంకారిక దృక్పథంతో 
వెలువడింది. దానిమీద రా.రా చేసిన పదునైన ప్రతివిమర్శ అందరకూ తెలిసిందే. 
2) రంగనాయకమ్మ రామాయణ విషవృక్షం - మార్కిస్టు దృక్పథంతో వచ్చింది. 
రామాయణంలోని ఇతివృత్తాన్ని పాత్రల మనోగతాలను మార్చిస్టు సిద్ధాంతాల 
నేపథ్యంలో వాఖ్యానించడం జరిగింది. 
ఇక దళిత సాహిత్యం విషయానికొస్తే - 
“సంప్రదాయ సాహిత్య సిద్దాంతాలుగాని, ఒక దశకు చెందిన ఆధునిక 
సాహిత్య సిద్దాంతాలుగాని దళిత సాహిత్యాన్ని అంచనా కట్టడానికి పనికిరాకపోవచ్చు. 
ప్రతీ సాహిత్యం తన సాహిత్య సిద్దాంతాలను తానే నిర్మించుకుంటుంది.” 


- కె.3. రంగనాధాచార్యులు 
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దళితసాహిత్యం కూడా తన సాహిత్య సిద్దాంతాలను తాను నిర్మించుకునే 
ప్రయత్నంలో వుంది. అందులో చాలాభాగం విజయం సాధించికూడా. కె.3.ఆర్‌ 
ఇక్కడే మరొక మాట కూదా అన్నారు. 

“దళిత సాహిత్యాన్నే కాదు, ఆ మాటకొస్తే మొత్తం ఆధునిక సాహిత్యాన్ని 
సమాజం, రాజకీయాలు, చరిత్ర వీటినుంచి వేరుచేసి చర్చించడం, వివేచించడం, 
విమర్శించడం, అంచానవేయదడం ఒట్టి మాటలను మూటకట్టడమే అవుతుంది.” 

అంటే ఏ సాహిత్యాన్ని విమర్శించడానికైనా ఒక్క వాచకాన్నే (లనే కాకుండా 
సమాజం, రాజకీయాలు, చరిత్రతో కలిసి అధ్యయనం చెయ్యాల్ని వుంటుందనీ - 
అప్పుడే అది సరైన అధ్యయనం అవుతుందని కెకెఆర్‌ అభిప్రాయం. 

మన సంప్రదాయ విమర్శకులు, రూపవాద విమర్శకులు కేవలం ఉపరితల 
అంశాలనే స్పృశించారే కాని పునాదుల్ని తాకలేకపోయారనీ అభిప్రాయపడ్డారు. ఈ 
సందర్భంలో ఆధునిక కవిత్వం గురించి శ్రీ శ్రీ అన్నమాటలు కొంచెం మార్పులతో 
దళిత సాహిత్యానికీ అన్వయించవచ్చు. 

“ఆధునిక కవిత్వం అర్ధం కావటం లేదంటే ఆధునిక జీవితం అర్థం 
కాలేదన్నమాట” అన్న వాక్యాల్ని దళిత సాహిత్యం అర్థం కాకపోదానికీ, 
ఆమోదించలేకపోవడానికి దళిత జీవితం, అందులోని విషాదం అర్ధం కాలేదన్నమాట. 

ప్రతీ సాహిత్యోద్యమానికి ఒక సిద్ధాంతం వున్నట్లే దళిత సాహిత్యానికీ ఒక 
సిద్ధాంతం ఉన్నది. అది అంబేద్మరిజం. మార్చిజం '“వర్హాన్ని పట్టించుకున్నట్లుగా - 
అంబేద్మరిజం “వర్ణాన్ని పట్టించుకుంటుంది. మార్క్చిజం వర్గ దృష్టితో సమాజాన్ని 
చూస్తే అంబేద్మరిజం వర్గదృష్టితో పాటు వర్ణదృష్టికి అధిక ప్రాధాన్యం ఇస్తుంది. 

భారతదేశంలో బుద్దుడినుంచీ ఈనాటివరకూ ఆయా కాలాల్లో బ్రాహ్మణవాదం 

మీదా, కులవ్యవస్థ మీదా పీడిత కులస్తులు కొనసాగించిన, సాగిస్తున్న విభిన్నరూపాల్లోని 
వివిధ పోరాటాల సారాంశమే అంబేద్మరిజం” 

- (జి. లక్ష్మీనరసయ్య, దళిత సాహిత్యం - తాత్విక దృక్పథం) 
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దళిత సాహిత్య విమర్శ - రకాలు: 

దళిత సాహిత్య 'విమర్శ' - అనేక రూపాల్లో అనేక రకాలుగా కనిపిస్తుంది. 
మనం మామూలుగా వ్యవహరించే విమర్శ కంటే భిన్నమైన రూపాల్లో కనిపిస్తుంది. 
దీన్ని మూడు రకాలుగా గుర్తించవచ్చు. 

1) సాహిత్యరచన కంటే దాని సృజన కారులను విమర్శించడం. 

2) సృజనను సృజనరూపంలోనే విమర్శించడం 

3) విమర్శకు ప్రతివిమర్శ రూపంలోనే సమాధానం చెప్పడం, వ్యాసాలు - 
(గ్రంథాలు మొ॥। 
1. సాహిత్యం కంటె దానిని సృజించిన సాహిత్య కారులను విమర్శించడం: 

దీనికి కారణాలు మనందరకూ తెలిసినవే- 


దళితుడు - చదువుకోకూడదు - రాయకూడదు. దీనికి బోలెడు చరిత్ర 
వుంది - ఒకటి రెండు ఉదాహరణలు : 


ఉపమ గలిగిన శయ్యలనొప్పి యున్న 

నం[ఘ్రి భవుని కావ్యంబు గ్రాహ్యంబుగాదు 

పాయసంబైన సంస్మారపక్వమై 

కాక జుష్టంబు గానియట్లు - అంఘ్రిభవుడైన శూద్రుడు ఎంత గొప్ప కవిత్వం 
రాసినా కాకి ముట్టిన పాయసంలా అది పనికిరానిదే అంటున్నాడు అప్పకవి; ఈ 
మాటలు పెడచెవిని పెట్టి ఏ భట్టుమూర్తి లాంటి శూద్రకవో కావ్యంరాస్తే అతనిని 
ఈసడించిన తీరు ఇది. 

“చీప్రర పాపర తీగల 

జేపల బుట్టలల్లినట్లు చెప్పెడు నీ యీ 

కాపు గవిత్వపు కూతలు 

బాపన కవివరుని చెవికి ప్రమదంబిడునే! 
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ఇదీ వరస. ఇది ఆధునిక కాలం వరకూ కొనసాగిందని 'జాషువాకవి' 
జీవితోదంతాలు తెలియచేస్తున్నాయి. ఉదాహరణకు రెండు పద్యాలు : 


నా కవితావధూటి వదనంబు నెగాదిగ జూచి రూపరే 
ఖాక మనీయ వైఖరులు గాంచి భళా భళి! యన్నవాడె మ 
దేకులమన్న ప్రశ్న వెలయించి చివాలున లేచి పోవుచో 
బాకున గ్రుమ్మనట్లగును పార్థివచంద్ర వచింప సిగ్గగున్‌ 


గవ్వకు సాటిరాని పలుగాకుల మూకల సూయచేతన 

న్నె వ్విధి దూజినన్‌ ననువరించిన శారద లేచిపోవునే 

యివ్వసుధస్థలిన్‌ బొడమరే రసలుబ్బులు ఘంటమూనెదన్‌ 

రవ్వలు రాల్చెదన్‌, గరగరల్‌ సవరించెద నాంధ్ర వాణికిన్‌ 

ఆంధ్ర సాహిత్యంలో ఇలాంటి పద్యాలు రాసే సందర్భం బహుశా ఏ కవి 
జీవితం లోనూ జరిగి వుండదు - ఈ దేశం దళితుణ్ణి గౌరవించిన తీరు ఇది. 

ఇది ఒకరకంగా దళిత సాహిత్యంపై వచ్చిన విమర్శకు దళిత కవి ఇచ్చిన 
ప్రతి విమర్శగా భావించవచ్చు. ఇలాంటి కువిమర్శలకు జాషువా వెరవకుండా 
'ఆంధ్రసాహిత్యం నాది” అనుకున్నాడు కనకనే మధురమైన, వేదనాభరితమైన కావ్య, 
ఖండ కావ్యాల పంటలను పుష్కలంగా పండించగలిగాదు. 

భారతి పత్రికలో జాషువాను రెండవ శ్రేణి కవిగా శ్రీశ్రీ అంచనా వేయడం, 
విశ్వనాథ వెకిలిగా 'పంచమస్వరం' అని కాకువుతో మాట్లాడ్డం, చివరికి 'వెతాళికులులో 
జాషువాకు స్దానం లేకపోవడం, “ఆస్థానకవి పదవి అందకపోవడం ఇవన్నీ పరోక్షంగా 
దళిత సాపాత్యాన్ని వాటి నృజనకారులనూ వివర్శించడవేు ఆ 
అణగద్రొక్కడమే-అవమానించడమే చివరికి బోయిభీమన్న లాంటి స్ఫురద్రూపి కూడా 
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'యాకృతినేమి కల్గు? హృదయాకృతి జూచి సమాదరించరే' అని రాసుకున్నాడు 
ఇలాంటివి అనేకం తొలితరం దళిత రచయితలు ఎదుర్శొన్నారు. 
2. రచనలను రచన ద్వారా విమర్శించడం : 

దీనికి దళిత సాహిత్యం నిండా ఉదాహరణలు వున్నాయి. 1994లో వెలువడిన 
“సంతకాలు” కవిత్వ బులెటిన్‌లో వరదయ్య అనేకవి 


చెప్పులు కుట్టినోణ్సి చూసి నడవలేనా 

గెడ్డం గొరిగినోణ్ణి గుంజీలు తీయలేనాత 

తాదెక్కినోణ్సి మట్ట విరవలేనా- అని రాస్తే 

ణ ల సక... 

దానికి ప్రతిగా శివారెడ్డి 'ఆహ్వానం పత్రికలో నువ్వెప్పుడైనా బట్టలుతికావా, 
గెడ్డం గీశావా అంటూ ప్రశ్నిస్తూ ప్రతి కవిత రాసాడు. “నిశానీ కవితా సంపుటిలో 
మద్దూరి నగేష్‌బాబు 

రారా! చూస్కో / మా మర్మాంగాల మీద మచ్చలయిన 


నీ చరిత్రని / వరసగా చెరచి పుండును చేసాం! అంటూ రాసిన దానికి 
పరుచూరు కృష్ణప్రసాద్‌ అనే కవి “ఓ అలౌకిక స్వప్నంలోని శీర్షికతో కవిత రాసారు. 


జాబాలి శంబూకల మాస్క్‌లలో వాళ్లనలా తాత్కాలికంగా 

సంచరించనివ్వంది 

వాళ్ళు గతాన్ని రాతి ఆయుధంతో తవ్వుకోనివ్వండి 

చరిత్ర వాళ్లు మర్మంగాల మీద పెట్టిన మచ్చని 

అలా కెలుక్కోనివ్వండి” అంటూ సాగుతుంది. 

శిఖామణి 'ఆంధ్రజ్యోతి'లో 'ఇనుపాళీలు మొలుచుకొస్తున్నాయి' కవిత రాస్తే 
ఆ కవితలో బ్రాహ్మణ అధ్యాపకులు చూపిన వివక్షను వేలెత్తి చూపినందుకు నిరసనగా 
మధునాపంతుల సత్యనారాయణమూర్తి 'కనకపాళీలు” పేరుతో ఒక కవిత రాసారు. 
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అయితే అది అముద్రితం. అన్వేషించాలేగాని ఇటువంటివి చాలానే దూరమవుతాయి. 
ఆర్థిక పరిస్థితి మారినా దళితులకు అవమానాలు పోలేదు అని దళిత వాదం 
చెప్తంటే - కోడూరి విజయ్‌కుమార్‌ ఒక కథలో - డబ్బు రాగానే కులసమస్య 
పోయినట్లు రాసాడు. చిక్కనవుతున్న పాటపై జరిగిన వేడి వేడి వాదోపవాదాలు, 
చర్చలూ సంప్రదాయ కవుల్ని కూడా కదిలించి చర్చలో పాల్గొనేటట్టు చేసాయి. ఈ 
చర్చలో ప్రముఖ పద్య కవి ఆచార్య బేతవోలు రామబ్రహ్మం వంటి వారు సైతం 
పాల్గొన్నారంటే దాని తీవ్రత ఎంతటితో అర్థం చేసుకోవచ్చు. 
ఆదివారం ఆంధ్రజ్యోతిలో “పల్చనౌతున్న పద్యము” శీర్షికతో ఆయన కొన్ని 
పద్యాలు ప్రకటించారు. అందులో బ్రాహ్మణేతరులైన వాల్మీకిని, వ్యాసుణ్ణి, కృష్ణుణ్ణి, 
ధర్మ్శవ్యాధుణ్ణ్లి మేం తలకెత్తుకుని పూజింపలేదా అని దళితులను ప్రశ్నించి- ఒరులను 
తిట్టుటేల తమరొక్కటిగా నిలుచుండిరేని బంగరు నరసింహ పీఠమ్ము సుఖంబు గదక్కును 
మీకును నేడె సంస్కరణల కెల్ల మూదల సుమా ఇది రండిటు! పండుటాకు తా 
నరుగునుగాని కొంజివురు కడ్డము నిల్చునె! నీతి గెల్బునె? 
దళితులు ఐకమత్యంగా వుండి అధికారాన్ని సాధించవచ్చు గదా అని అసలు 
సిసలు దొంగలను అరసికొనమనీ సూచించారు. దానికి ప్రతిస్పందనగా గాలినాసర 
రెడ్డి 0-4-1995 ఆంధ్రజ్యోతిలో “నూతన చేతన' పేరుతో పద్యాల్లోనే ప్రతి సమాధానం 
యిచ్చారు. పూర్వజన్మ కర్మలను బట్టి కులాలు వుంటాయని, వర్ణ ధర్మాచరణ 
జవదాటరాదని కట్టుబాట్లు చేసింది మీరేకదాని ఎదురు ప్రశ్నించి. 
“అగ్రజన్ములమనుచు నహంకరించు 
అల్పబుద్దులకిది సమయమ్ము కాదు 
అదె విజ్బృంభీంచుచుండె నట్టగు నుంది 
చిచ్చు వోలిక నూతన చేతనము” 
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అని అగ్రవర్ణ దురహంకారం తగదని అట్టడుగు కులాల నుండి ఉద్యమం 
అగ్ని వలె వస్తున్నదనీ చెబుతూ దళిత ఉద్యమాన్ని ఆహ్వానిస్తాడు. 


దళిత సాహిత్యం పుడుతూనే ఎన్నో విమర్శలను ఎదుర్కొంది - అందులో 
ముఖ్యమైనవి. _ 1) దళితులు ఎవరు? ఎవరు రాసింది దళిత కవిత్వం 
2) ప్రక్రియ 
తు భాష 
4) వస్తువు 
ఎస్‌.ఎస్‌టి. బిసి, ముస్లిం మైనార్టీలు దళితులు అని జి. లక్ష్మీనరసయ్య నిర్వచిస్తే 
ఊరు దళితులైన బిసిలు వాడ దళితులైన ఎస్‌సిలు ఒకటి ఎలా అవుతారు. దళిత ఉ 
ద్యమానికి బిసిలు బెట్‌ సైడర్స్‌ అనీ, బిసిలు డికాస్టిఫై కావాలని సతీష్‌చందర్‌ 
విమర్శించారు. కోవెల సంపత్ముమార్‌గారు మైనార్టీలకు కొన్ని సమస్యల్లో దళితులతో 
పోలికలు వున్నప్పటికీ దళితులు కారు అని చెప్పారు. దళితులు రాసిందే దళిత 
కవిత్వం అన్న వాదన ఊపందుకుంది. దళితేతరులు రాసింది సానుభూతి (సాలిడారిటీ 
కవిత్వం) కవిత్వం అన్నారు. దళిత జీవితంతో ఏ మాత్రం పరిచయం లేని విమర్శకుడు 
ఈ సాహిత్యం విమర్శిస్తే ప్రయోజనం ఉండదు” అని ఇనాక్‌గారు తేల్చి చెప్పేసారు. 
ఒక గబ్బిలం, ఒక పాలేరు, ఒక ఊరబావి, ఒక అంటరాని వసంతం - దళితులు 
రాయబట్టే దళిత జీవితం కంఠధఘ్నంగా వ్యక్తం అయింది. 
ప్రక్రియ : 
దళిత కవిత్వం రాశి వాసిలోనూ ఉదృతంగా వస్తున్న తరుణంలో దళిత 
కవిత్వంలో వచనకవితా ప్రక్రియలో అంతగా వొదగదు అని సన్నాయి నొక్కులు 
ప్రారంభం అయ్యాయి. 
వేగుంట మోహనప్రసాద్‌ ఆంధ్రప్రభలో “దళితకవిత్వానికి వచన కవిత 
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వాహిక కాదు” అని వ్యాసం రాసారు. నిజానికి ఆ సంగతి తేల్చుకోవలసింది దళిత 
రచయితలూ, విమర్శకులే కాని 'మో' గాదు. దాని కారణంగా ఆయన జి. ఆర్‌. కుర్మె, 
సలంద్ర, జూలూరీ గౌరీశంకర్‌, వరదయ్య కవితా పంక్తులను ఉదహరించి, గద్దర్‌, 
వంగపండులు దళితవేదనను పాటలో బాగా పలికించారు గనక పాట దళితకవిత్వానికి 
అనువుగా ఉంటుందని అని సిద్ధాంతం చేయబోయారు. ఆ మాటకొస్తే కవిత్వ ప్రక్రియలో 
భావకవిత్వం నుండి ఇప్పటి వరకూ తేలిక రచనలను సుళువుగా ఎంచవచ్చు. సామాజిక 
ప్రయోజనానికి కాస్త ఎడంగా కవిత్వం చెప్పే మో- దళిత కవులకు సుద్దులు చెప్పడం 
విడ్డూరమే! అంతేకాక “అసంతృప్తి, ఇతరేతర ప్రయోజనాల ఆకాంక్ష ఉన్న వ్యక్తులు 
కలిసిన ఓ సమూహ ఆక్రోశమే గాని ఆక్రందన కాదది. పరిణామ శీల సామాజిక 
సాహిత్య ప్రకంపన కంటే వైయక్తిక అవకాశాల చూపే స్పష్టం” అని దారుణమైన 
వ్యాఖ్య చేసారు. దీనిని 'దళలిత వాదులకు వచన కవిత ఎందుకు నిషిద్ధం అనే 
వ్యాసంలో హెచ్‌ఆర్‌కె తీవ్రస్వరంతో ఖండించి మో వ్యాఖ్యలను స్వీపింగ్‌ కామెంట్‌గా 
కొట్టిపారేస్తూ, పైన చెప్పిన అలాంటి ప్రయోజనాలేమైనా 'మోచే ఈ వ్యాసం 
రాయించి ఉండచ్చు అన్నారు. 
భాష : 

కవిత్వంలో భాష గురించి వివాదం ఇప్పటిది కాదు. శ్రీశ్రీ, దిగంబరులు, 
'ప్రీవాదులు ఈ ఆరోపణను ఎదుర్శొన్నవారే. ఇపుడు దళిత కవుల వాంతు వచ్చింది. 
“అక్రమ సంబంధాల భాషతో తప్ప స్త్రీలను విమర్శంచలేమా” అని చేరాగారు చేరాతల్లో 
ఎప్పుడో రాశారు. 

దళిత కవిత్వంలో “నిశాని ఒక పెను సంచలనం. దిగంబరుల తర్వాత 
అంత తీవ్ర స్వరంతో నిశానీకవులు విరుచుకుపడ్డారు. అందులోని భాష గురించి 
“యజమాని ఆయుధాలలో యజమాని సౌధాన్ని కూలగొట్టగలమా” - అని ఓల్తా, 
వసంతాకన్నాభిరాన్‌లు విమర్శించారు. బూతు భూస్వామ్య భావజాలంలోంచి వచ్చిందని 
చెప్తూ “సోకాల్డ్‌ బూతుపదాల ఉచ్చులో దళిత కవులు చిక్కుకుపోవద్దని మేం చెప్ప 
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దల్బుకున్నాం” అని దళితులకు హితవు పలికారు. ఈ వ్యాసానికి ప్రతిస్పందించి 
ఎండ్లూరి సుధాకర్‌ 'ఐదోవాచకం' కవిత రాస్తే, సుధాకర్‌ కవితకు సమాధానంగా 
కొండేపూడి నిర్మల చల్వకుర్తి ముత్తవ్వ అనే మారు పేరుతో కవిత రాసింది. నిశానీలోని 
భాష గురించి సతీష్‌చందర్‌ “మా మూతులకు మళ్లీ ముంతలు కట్టొద్దు” అని 
వార్తలో వ్యాసం రాశారు. 

“దళితభాషు వేరే వుంటుందని దళితరచయిత అంటే- 'భాషకు కులమానా 
లుంటాయా” అని సంపత్కుమార గారు ఆంధ్ర ప్రభలో వ్యాసం రాస్తే, ఖచ్చితంగా 
ఉంటాయని బొజ్జాతారకం , చలసాని ప్రసాద్‌గార్లు ప్రాచీన సాహిత్యంలోంచి ఎత్తి 
చూపారు. కోవెలవారి వ్యాసానికి స్పందిస్తూ, సుంకరిపోశన్న (ఎం. లక్ష్మయ్య) 
మడికట్టుకొన్న భాష మీది - సియ్యా బువ్వ భాష మాది అని ఏకలవ్య ప్రత్రికలో 
వ్యాసం రాస్తూ - “చందమామ రావె గేయానికున్న రెండు వెర్షన్లు ఇచ్చారు. 
వస్తువు: 

దళిత కవులు ఎంతసేపూ పురాణాలనూ పట్టుకు వేళ్ళాడతారు అన్నది ప్రధాన 
విమర్శ - ఆ పురాణ పురుషులను విమర్శిస్తే తట్టుకోలేని వారి ఉక్రోశం అది - 
శంబూకుని మృతనేత్రాల మీద కలాల్ని నూరుకుంటున్నాం అంటున్నారు దళిత కవి 
సుధాకర్‌ - దళితాయణం కవితలో. 


శివసాగర్‌ - నడుస్తున్న చరిత్రలోను వస్తువు పౌరాణికమే. 

ఇలాంటి వాటికి ద్వానాశాస్రి సమాధానంగా ఆంధ్రభూమి పత్రికలో “దూరం 
చేసే ఉద్యమాలు వద్దు” అనే వ్యాసం రాసారు. 

దళిత సాహిత్య విమర్శ - విప్లవ సాహిత్య దళిత సాహిత్యాళికులకు వున్న 
తేడాన్ని స్పష్టంగా గుర్తించింది. 

చెరబందరాజు, గద్దర్‌ రాసిన పాటలు వర్ణ దృక్పథం కంటే వర్గ దృక్పథంలో 
రాసినవి అని జి.లక్ష్మీ నర్సయ్య అన్నారు. గద్దర్‌ దళిత పులులమ్మా పాటలో- 
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కారంచేడు భూస్వాములు అన్నాడుగాని కమ్మ భూస్వాములు అనలేకపోయాడు. 
ఇది విప్లవ స్పృహే- 
దళిత సాహిత్య విమర్శ-విమర్శకులు వ 


కవులు రచయితలు విమర్శకుల పాత్ర పోషించడం పాశ్చాత్య దేశాలలో 
వలె మనదేశంలోనూ వుంది. ఆంగ్లంలో కవులు అటు సృజనరంగంలో విమర్శ 
రంగంలోను సమస్థాయి కనబరిచినట్లే తెలుగులోనూ విశ్వనాథ, శేషేంద్ర 
ఆర్‌.ఎస్‌. సుదర్శనం, కొలకలూరి ఇనాక్‌, ఎస్వీ సత్యనారాయణ, అద్దేపల్లి 
రామమోహనరావు వంటి వారు విమర్శరంగంలోనూ ప్రసిద్ధులు. తెలుగులో దళిత 
సాహిత్యం రంగం మీదికొచ్చాక ప్రధాన స్రవంతి రచయితల్లాగే విమర్శకులు దళిత 
సాహిత్యం పట్ల కినుక వహించారు. ఈ నేపథ్యం నుండి దళిత సాహిత్య కారులనుండే 
దళిత విమర్శకులు ఎదిగి రావాల్సిన అవసరం దళిత సాహిత్యోద్యమం కల్పించింది. 
ఆ క్రమంలో అనేకమంది విమర్శరంగంలోకి ప్రవేశించారు. ముఖ్యంగా 1995 
జనవరి 5న తొలి దళిత కవితా సంకలనం చిక్కనవుతున్న పాట వెలువడిన సందర్భంలో 
చెలరేగిన గాలిదుమారంలో అనేకమంది దళితకవులు, రచయితలు విమర్శక బాద్యతను 
కూడా స్వీకరించారు. డా॥ఎస్వీ సత్యనారాయణ సంపాదకత్వం వహించిన దళిత 
సాహిత్య వాద వివాదాలు గ్రంథంలో ఆజాబితా చూడవచ్చు. తెలుగులో దళితవాదం 
ప్రధాన సాహిత్య స్రవంతి అయ్యాక కొలకలూరి ఇనాక్‌, కత్తిపద్మారావు, బొజ్జాతారకం, 
జి. లక్ష్మీనరసయ్య, పిల్లిశాంసన్‌, కలేకూరి ప్రసాద్‌, కోయి కోటేశ్వరరావు, జిలుకర 
శ్రీనివాస్‌, దార్ల వెంకటేశ్వరరావు వంటివారు విస్తృతంగా విమర్శ రాశారు. కొందరు 
విమర్శకులుగా గ్రంథం దాకా వస్తే మరికొందరు పత్రికల్లోనే వుండిపోయారు. వారి 
కృషిని రేఖామాత్రంగా చూద్దాం: 
ఆచార్య కొలకలూరి ఇనాక్‌ : 


తెలుగు సాహిత్యంలో అన్ని సాహిత్య ప్రక్రియల్లోను విలువైన రచనలు చేసిన 
ఇనాక్‌ విమర్శరంగంలోనూ తనదైన ముద్ర వేశారు. 'తెలుగు వ్యాస పరిణామంపై 
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డాక్టరేట్‌ చేసిన ఇనాక్‌ తెలుగు వ్యాసాలు (1974), సాహిత్యదర్శిని (1984), సమీక్షణం 
(1987, ఆధునిక సాహిత్యవిమర్శ సూత్రం (1996) శూద్రకవి వైళిష్ట్రం - వసుచరిత్ర 
వైళిష్టం (1996) వంటి విమర్శ గ్రంథాలు వెలువరించారు. వీటిలో ఆయా సందర్భాల్లో 
దళిత సాహిత్యం పై విమర్శ వున్నప్పటికీ ప్రధానంగా ఆయన సాహిత్య విమర్శ సూత్ర 
[గ్రంథంలో దళిత దృక్పథం కనిపిస్తుంది. సాహిత్య విమర్శసూత్రం (గ్రంథంలో ఇనాక్‌ 
ఆధునిక సాహిత్యంలో రూపం కంటె వస్తువుకు ప్రాధాన్యత ఇచ్చి సాహిత్యాన్ని సంస్మరణ, 
పునరుజ్జీవన, కాల్పనిక, అభ్యుదయ, దిగంబర, విప్లవ, ప్రీవాద, దళిత సాహిత్యం 
అంశాలుగా వింగడించారు. ఈ విశ్లేషణలో ఆయన నిబద్దత, నిమగ్నత, నిబిడతలను 
ఆధునిక సాహిత్యగుణాలుగా గుర్తించి ఆ నేపథ్యం (టన విమర్శ కొనసాగాలని 
సూచించారు. 'దళిత సాహిత్యం” అధ్యాయంలో దళిత సాహిత్య క్రమపరిణామాన్ని 
వికాసాన్ని జరిగిన కృషిని, జరగవలసిన కృషిని సమీక్షించారు. వీటితోపాటు ఇనాక్‌ 
తన పర్యవేక్ష ణలో హరిజనా భ్యుదయం నప ఏథ్యంగా నవల (క3.నాగరాజు) కవిత్వం 
(3. ఆనందరావు) కథానిక (క. లక్షీనారాయణ)నాటకం (వి.పోతన్న) వంటి అంశాలపై 
పి. హెచ్‌డి పరిశోధనలు చేయించడం వలన విశ్వవిద్యాలయ స్థాయిలో దళిత సాహిత్య 
అధ్యయనానికి గొప్ప పునాది వేసారు. 
శిఖామణి : 

కవిగా సుప్రసిద్ధులైన శిఖామణి విమర్శరంగంలోను కృషి చేసారు. వివిధ, 
దళిత సాహిత్య తత్వం, సమాంతర వంటి విమర్శ గ్రంథాల్లో దళిత సాహిత్య 
అంశాలనుచర్చించారు. తెలుగు మరాఠీ దళిత కవిత్వాలను తులనాత్మకంగా 
పరిశోధించిన శిఖామణి 1998లో దళిత సాహిత్యతత్వం గ్రంథం వెలువరించారు. 
ఇందులో దళిత కవిత్వంలో పురాణ ప్రతీకలు, భాష, స్త్రీవాద కవిత్వం, దళిత కళాతత్వం, 
దళిత ప్రతీకలు, దళితపాట అంశాలు చర్చించబడ్డాయి. దళిత సాహిత్యంలోని నవల, 
నాటకం వంటి అంశాల్ని ఈ గ్రంథం స్పృశించలేకపోయినా వున్నంతలో తెలుగులో 
వచ్చిన మొదటి దళిత సాహిత్య విమర్శ గ్రంథంగా గుర్తింపు పొందింది. 2006లో 
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వెలువడిన సమాంతర సంపుటిలో దళిత, బహుజన, ముస్లిం మైనారీటీ దళిత 
దీర్జకవిత్వం, దళితప్రీ వాద దృక్చథాలపై విమర్శతో పాటు కుసుమ ధర్మన్న, 
బొజ్జాతారకం, బోయ జంగయ్య, శంబుక, చల్లపల్లి స్వరూపరాణి వంటి కవుల 
కవిత్వ విశ్లేషణ ఉంది. అనేక సాహిత్య సదస్సుల్లో దళిత సాహిత్యంపై విడిగాను, 
తులనాత్మకంగానూ సమర్పించిన పత్రాలు, పదులసంఖ్యలో దళిత సాహిత్య (గ్రంథాలకు 
రాసిన పీఠికల్లోనూ దళిత సాహిత్య విమర్శ ఉంది. 
జి. లక్ష్మీనరసయ్య : 

తెలుగులో తొలి ఆధునిక దళితకవితా సంకలనం తెచ్చిన ఘనత 
జి.లక్ష్మీనరసయ్య, త్రిపురనేని శ్రీనివాస్‌లకు దక్కుతుంది. అంతవరకూ పత్రికల్లో 
చెదురుమదురుగా వున్న దళిత కవితలను సేకరించి ప్రచురించడమేకాక దానికి 
మంచి పీఠికను సంతరించి పెట్టారు. చిక్కనవుతున్నపాట నాటికి దళిత సమస్యకు 
పరిష్కారంగా మార్క్స్‌ అంబేద్కరిజాల సమ్మేళనంతో దేశీయ మార్కిజాన్ని 
ప్రతిపాదించిన లక్ష్మీనరసయ్య - 1996లో వెలువడిన పదునెక్కిన పాట నాటికి 
అంబేద్మరిజమే దళిత సాహిత్యానికి పునాది అనేఅవగాహనకు వచ్చాడు. 1999లో 
లక్ష్మీనరసయ్య “దళిత సాహిత్యం - తాత్త్విక దృక్పథం” (గ్రంథం దళిత కవిత్వంలోని 
అంబేద్కర్‌ దృక్పథం, ఆర్థిక, రాజకీయ, సాంస్కృతిక కోణాలు, దళిత ప్రీ వాద, 
మాదిగ దండోరా, బిసి. అస్తిత్వం మొ! అంశాలను విశ్లేషించడం జరిగింది. ఈ 
(గ్రంథాన్నే [6 6536006 01 0211 ౦60) పేరుతో ఆంగ్లంలో తెచ్చాడు 
లక్ష్మీనరసయ్య, అనేక దళిత కవితా సంపుటాలకు రాసిన ముందు మాటల్లో దళిత 
సాహిత్య విమర్శకు సంబంధించిన అనేక కొత్త ప్రతిపాదనలు చేసారు. ఆదివారం 
ఆంధ్రజ్యోతి వచ్చిన ఆధునిక కవితానిర్మాణ పద్ధతులు, సామాజిక కళావిమర్శ వంటి 
ధారావాహిక శీర్షికల్లో దళిత సాహిత్యం లోని అనేక ప్రక్రియలను విశ్లేషించాడు. 
ఇవన్నీ ఇంకా గ్రంథరూపంలో రావాల్సి ఉంది. 


దా శిఖామణి శేష 


కలేకూరి ప్రసాద్‌ : 

కవిగా, గేయకర్తగా, అనువాదకులుగా విమర్శకులు, సుప్రసిద్ధులైన కలేకూరి 
ప్రసాద్‌ దళిత సాహిత్య విమర్శకు తన వంతుగా అనేక గ్రంథాలను అందించాడు. 
దళిత సాహిత్యం (1993) దళిత ఉద్యమం - దళిత సాహిత్యోద్యమం (1999) దలిత 
కిరణాలు ఆంధ్రప్రదేశ్‌ దళితులు (2001) వంటి గ్రంథాలు దళిత సాహిత్య విమర్శను 
పరిపుష్టం చేసాయి. దళిత ఉద్యమం- దళిత సాహత్యోద్యమం గ్రంథంలో భూమిక, 
చారిత్రక నేపథ్యం, దళిత ఉద్యమం - దళిత సాహిత్యోద్యమం, నాలుగురోడ్ల కూడలిలో 
అనే విభాగాలు ఉన్నాయి. కంచికచర్ల కోటేశు వారసుడైన కలేకూరిప్రసాద్‌ దళిత 
ఉద్యమంలో (క్రియాశీలక పాత్ర పోషించడం వలన ఈ [గ్రంథాల్లోని అంశాలు 
సాధికారతను సంతరించుకున్నాయి. దళిత కోణాలు గ్రంథంలో అంబేద్కర్‌, పూలే, 
పెరియార్‌, నారాయణగురు, కాన్సీరామ్‌ వంటి దళిత వైతాళికులు చేసిన పోరాటాలు, 
ఉద్యమాల చిత్రణ ఉంది. ఈ వ్యాసాలు కత్తిపద్మారావు సంపాదకత్వంలో వెలువడిన 
దళిత రాజ్యం పత్రికలో ధారావాహికగా వెలువడ్డాయి. బహుజన కెరటాలు పత్రికకు 
రాసిన సంపాదకీయాలు, ఇతరసాహిత్య వ్యాసాలు ఇంకా గ్రంథరూపంలో రావాల్సి 
ఉంది. 

మరారీ దళిత రచయిత శాంతాబాయి కాలే, ఆత్మకథను ఎదురీత పేరుతో 
అనువదించారు. 
కత్తిపద్మారావు: 

దళితకవిగా, వక్తగా, ఉద్యమనాయకుడిగా, పరిశోధకుడిగా, విమర్శకుడిగా 
బహుముఖీనమైన ప్రజ్ఞ కలవారు కత్తిపద్మరావు. మరీ ముఖ్యంగా కారంచేడు, చుండూరు 
సంఘటన తర్వాత బొజ్జాతారకంతో కలిసి ఆయన ఆంధ్రప్రదేశ్‌ దళిత మహాసభ 
స్థాపించి, రాష్ట్ర వ్యాప్త ఉద్యమాన్ని చేపట్టి బాధితులకు అండగా నిలవడమే కాకుండా 
వారికి న్యాయం జరిగేవరకూ కడదాకా పోరాడారు. ఉద్యమ నిర్మాణంలో భాగంగా 
అనేక సిద్దాంత గ్రంథాలను వెలువరించారు. కులం పునాదులు, సాంఘిక విప్లవ 


కేం దళిత సాహిత్యోద్యమం 


రచయితలు, కులం ప్రత్యామ్నాయ సంస్కృతి, దళితుల చరిత్ర (నాలుగు భాగాలు) 
అంబేద్మర్‌ను గాంధీ, బుద్దుడు, మార్క్స్‌, పూలే వంటి వారితో తులనాత్మక పరిశీలన 
చేసిన గ్రంథాలు, దళిత దర్శనం వంటి (గ్రంథాల్లో దళిత దృష్టికోణం నుండి విశ్లేషణ 
చేసారు. 

1994లో పద్మారావు వెలువరించిన “దళిత సాహిత్య వాదం-జాషువా' గ్రంథం 
జాషువా సాహిత్య విశ్లేషణపై ఇంతవరకు వచ్చిన విమర్శ గ్రంథాలలో విలక్షణమైనది. 
జాషువా కవిత్వాన్ని కేవలం తెలుగుకు మాత్రమే పరిమితం చేయకుండా జాషువా 
ముందు వెనకగల రచయితలలో జాషువా సాహిత్యాన్ని పోల్చి చూసే ప్రయత్నం ఈ 
[గ్రంథంలో జరిగింది. ఈ గ్రంథంలో దళిత సాహిత్యవాదం-తాత్విక భూమిక జాషువా 
క్రాంతిదర్శిత్వం వ్యాసాలతోపాటు, అంబేద్కర్‌, తాపీ ధర్మారావు, పోతులూరి వీరబ్రహ్మం, 
శ్రీశ్రీ మొ!వారితో జాషువా సాహిత్యానికి గల సారూప్యతను పద్మారావు తులనాత్మకంగా 
సాధికారికంగా నిరూపించారు. తను ప్రతిపాదించిన సాహిత్య విమర్శ బ్రాహ్మణవాద 
సాహిత్య విమర్శకు ప్రత్యామ్నాయంగా రూపొందించినట్టు చెబుతున్నారు- పద్మారావు 
ఉపన్యాసంలో వుందే వాడి వేడి, ఉద్రేకం ఈ (గ్రంథంలోనూ కనిపిస్తుంది. 
కొలకలూరి మధుజ్యోతి: 

శ్రీ పద్మావతి మహిళా విశ్వవిద్యాలయం, తిరుపతి, తెలుగు అధ్యయన శాఖలో 
ఆచార్యులు డా॥ కొలకలూరి మధుజ్యోతి రాసిన ఈ [గ్రంథం “దళిత సాహిత్య 
సౌందర్యతత్వం' దీనిని తెలుగు అకాడెమీ 2010లో ముద్రించింది. దళిత సాహిత్యం 
వెలువడడం ప్రారంభం అయినప్పటి నుండీ దళిత సౌందర్య శాస్త్రం గురించి చర్చలు 
జరుగుతూనే ఉన్నాయి. దీనిని ఒక లక్షణంగా ప్రతిపాదించింది. అందుకు లక్ష్య 
ప్రాయమైన రచనలు చేసింది మహాకవి శివసాగర్‌. ఆయన ఇచ్చిన అనేక 
ఇంటర్వ్యూలలోను, ఏకలవ్య ప్రత్యేక సంచికలోనూ శివసాగర్‌ లోతైన అంశాలను 
ప్రతిపాదించారు. ఆ వెలుగులోనే ఆధునిక దళిత సాహిత్యంలోని కళాతత్వంపై 
అనేకమంది కృషి చేసారు. చేస్తున్నారు. గతంలో ఈ అంశంపై శిఖామణి, 


దా శిఖామణి శేష 


జి. లక్ష్మీనర్సయ్య, కోయి కోటేశ్వరరావు వంటివారు కొంత కృషి చేసారు. అయితే ఈ 
శీర్షికతో ఒక (గ్రంథం రావడం ఇదే ప్రథమం. అయితే దళిత సాహిత్యానికున్న 
పరిమితుల దృష్ట్యా నవల, కథ, కవిత్వం వంటి ప్రక్రియలకే పరిమితం అయినట్టు 
రచయిత్రి మధుజ్యోతి 'ప్రవేశిక'లో తెలియజేసారు. 

ఈ గ్రంథంలో దళిత సాహిత్య సౌందర్యతత్వం ఇతివృత్తం, నాయిక, నాయకుడు, 
భాష, పోలికలు- ప్రతిభ, ప్రతీక, అభివ్యక్తి, నలుపు వర్ణ ప్రాధాన్యం, నేటివిటీ లేదా 
సొంతదనం అనే అధ్యాయాలలో సోదాహరణాలతో వివరించబడింది. దళిత 
సాహిత్యంలో ఇలా ఒకే అంశంమీద ఒక గ్రంథం రావడం దళిత సాహిత్య ఉద్యమ 
ఉధృతికి, వ్యాప్తికి విజయంగా భావింపవచ్చు. 
దా! చల్లపల్లి స్వరూపరాణి: 

'మంకెనపూవు” కవితా సంపుటితో బలమైన అభివ్యక్తి గల దళిత ప్రీవాద 
కవయిత్రిగా గుర్తింపు పొందిన డా॥ చల్లపల్లి స్వరూపరాణి కథ, పత్రికా సంపాదకత్వం, 
చరిత్ర, సాహిత్య విమర్శ వంటి రంగాలలో విశేష కృషి చేస్తున్నారు. స్వరూపరాణి 
ఇటీవల వెలువరించిన 'అస్తిత్వగానం” విమర్శ [గ్రంథం దళిత స్త్రీవాద దృష్టికోణం 
నుండి వెలువడింది. ఈ (గ్రంథంలో 16 వ్యాసాలున్నాయి. దళితస్త్రీ అస్తిత్వం, 
దళితస్రీల అస్తిత్వం సాహిత్యం, ఉద్యమాలు ప్రతీఘాత ఉద్యమాలు, దళిత సాహిత్య 
చరిత్ర, సమకాలీన దళిత ఉద్యమాలు వర్గీకరణతోనే దళితుల ఐక్యత, ఎల్లమ్మ 
కథ -తాత్వికత, కాకలుతీరిన యోధుడు శివసాగర్‌ వంటి వ్యాసాలు దాదాపు దశాబ్ద 
కాలంగా తెలుగునాట దళిత ఉద్యమం, సాహిత్యోద్యమం సాగిన తీరుతెన్నులను 
సాధికారతతో వ్యాఖ్యానించిన వ్యాసాలు. మిగిలినవి దళితగోవిందం, బౌద్దం, మహిళా 
రిజర్వేషన్లు, గ్రీన్‌ హంట్‌, జోగిని వంటి మత రాజకీయ సాంస్కృతిక అంశాలకు 
సంబంధించినవి. 


“ప్రీపరమైన అణచివేతను నిలదీసిన స్త్రీవాదం, దళితులపై అమలవుతున్న 
దుర్మార్గమైన కులవివక్షను ఎండగట్టిన దళితవాదం, అటు స్త్రీలలో కిందిస్థాయిలో 


శే4 దళిత సాహిత్యోద్యమం 


వుండి, దళితులలో మరింత దౌర్జన్యానికి గురౌతున్న దళితప్రీలు, వెనుకబడిన వర్ణాల 
ప్రీలు, మైనారిటీ గిరిజన స్త్రీలపట్ల ఉదాసీనంగా వ్యవహరించాయి” అనే స్వరూపరాణి 
వ్యాఖ్యలనుబట్టి ప్రీవాదం పట్ల మరీముఖ్యంగా దళిత 'ప్రీవాదం పట్ల ఆమె ఎంత 
నిబద్ధత గల విమర్శకురాలో అర్ధం చేసుకోవచ్చు. 
దా॥॥కోయి కోటేశ్వరరావు 

విమర్శ, పరిశోధన, సమీక్ష వంటి ప్రక్రియల ద్వారా దళిత సాహిత్య విమర్శ 
వికాసానికి కృషిచేస్తున్న యువతరం విమర్శకుడు డా॥కోయి కోటేశ్వరరావు. దళిత 
కవిత్వం- కళాతత్వం, జాషువా కవిత్వం ప్రాసంగికత, డా॥బోయి భీమన్న రచనలపై 
అంబేద్మర్‌ ప్రభావం వంటి పరిశోధనా వ్యాసాలు, తెలంగాణ దళిత సంఘీభావ 
కవిత్వం 'కావడి కుండలు, నేతల ప్రతాప్‌కుమార్‌ 'భీంపాల్‌రాగం”, కత్తిపద్మారావు 
“ఆత్మ గౌరవ స్వరం, నాగప్పగారి సుందరరాజుగారి 'మాదిగోడు కథలు), కలేకూరి 
సాహిత్య వ్యాసాలు 'పిదికడు ఆత్మగౌరవంకోసం), ఏకుల వెంకటేశ్వర్లు (ఇవీ) “ఎన్నెల 
నవ్వు' వంటి దళిత సాహిత్య గ్రంథాలకు రాసిన పీఠికల్లోనూ దళిత సాహిత్య విమర్శలోని 
అనేక కోణాలను కోటేశ్వరరావు ప్రదర్శించారు. అస్తిత్వ ఉద్యమాల నేపథ్యం నుండి 
తొలితరం దళిత కవుల, రచయితల రచనలను విశ్లేషించాడు. కవిత్వంతో సహా 
కోటేశ్వరరావు రచనలు [గ్రంథ రూపంలోకి ఇంకా రావాల్సి వుంది. 
దా॥ దార్ల వెంకటేశ్వరరావు: 

హైదరాబాద్‌ సెంట్రల్‌ యూనివర్సిటీ తెలుగు శాఖలో అసిస్టెంట్‌ ప్రొఫెసర్‌గా 
పనిచేస్తున్న దార్ల వెంకటేశ్వరరావు మూల్యాంకనం, దళిత సాహిత్యం-మాదిగ దృక్పథం 
అనే విమర్శ గ్రంతాలను వెలువరించారు. వీచికలో 'దళిత సాహిత్యం-మౌలిక భావనలు” 
అనే వ్యాసంలో దళిత సాహిత్యంలో విస్తరించిన ప్రక్రియలను విశ్లేషించారు. 
“మూల్యాంకనంలో దళిత కవిత్వంలో నూతన వరవడి కల్పనలు” అనే కొత్త అంశాన్ని 
పరిచపరిచయం చేశారు దళిత సాహిత్యం మాదిగ దృక్పథం గ్రంథం దళిత సాహిత్యంలో 
వ్యక్తమైన మాదిగ దృక్పథాన్ని ఆవిష్కరించింది. ఇందులో రాగనాళిష్ట-నాటక వైశిష్ట్యం, 
తెలుగు దళిత కథా పరిణామం, వర్గీకరణ వాదం, దళిత సాహిత్యం-మాదిగ దృక్పథం 


దా॥శిఖామణీి కేక 


దళిత సమస్యలపై ప్రజాసాపొతి పత్రిక దృక్పథం, కొలకలూరి కథలో వస్తు 
వైవిథ్యం-సామాజిక వాస్తవికత అనే అంశాలపై విమర్శ వ్యాసాలున్నాయి. 

మద్దూరి నగేష్‌బాబు దళిత సాహిత్యోద్యమం ఉధృతంగా నడిచిన రోజుల్లో 
దళిత ప్రీవాద కవిత్వంపై ఆకాశంలో సగం శీర్షిక ఆంధ్రజ్యోతి నవ్య పేజీలో 
ధారావాహికంగా విమర్శ వ్యాసాలు రాసారు-అవి ఇంకా [గ్రంథస్థం కావాల్సి వుంది. 


దా॥ గుమ్మన్నగారి బాలశ్రీనివాసమూర్తి “సమకాలీనవాదాలు -సాహిత్య విమర్శ” 
(గంథంలో తెలుగు దళితవాద కవిత్వం -వివమర్శ”” అనే అధ్యయనంలో 
దళితవాదం -సంస్కృతీకరణ దృష్టికోణం, దళిత మ్యానిఫెస్ట్రోా-నలంధద్ర, దళిత సాహిత్య 
ఆవిర్భావం, కత్తి పద్మారావు, శిఖామణి, లక్ష్మీనర్సయ్యల వ్యాసాలు, దళితవాద విమర్శ, 
భాష-వాద వివాదాలు అంశాలపై విమర్శ వ్యాసాలున్నాయి. 

ఆచార్య రాచపాళెం చంద్రశేఖర్‌రెడ్డి, ఆచార్య కొండపల్లి సుదర్శన్‌రాజు, ఆచార్య 
ఎస్‌. జి.డి. చంద్రశేఖర్‌, ఆచార్య కొలకలూరి ఆశాజ్యోతి, ఆచార్య బన్న ఐలయ్య, జిలుకర 
శ్రీనివాస్‌ వంటి విమర్శకులు దళిత సాహిత్యంలోని కొత్త కోణాలను తమ పదునైన 
విమర్శతో ఆవిష్కరిస్తున్నారు. 
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ప్రయోగాలు, ఆంధ్రసారస్వత సమితి, మచిలీపట్నం. 


118 


దళిత సాహిత్యోద్యమం 


పద్మారావు, కత్తి 1991, దళితుల చరిత్ర, పొన్నూరు-లోకాయుత ప్రచురణలు 
పద్మారావు, కత్తి, 1994, దళిత సాహిత్యవాదం-జాషువా, పొన్నూరు, 
లోకాయుత ప్రచురణలు 

పోతన్న, వి, 1994, హరిజనాభ్యుదయం, తెలుగు నాటకం (పిహెచ్‌.డి. 
సిద్ధాంత గంథం), తేజో ప్రచురణలు, కర్నూలు. 

ప్రసాద్‌, కలేకూరి, 1993, దళిత సాహిత్యం, విజయవాడ 

ప్రసాద్‌, కలేకూరి, 1999, దళిత ఉద్యమం -దళిత సాహిత్యోద్యమం- సాక్షి 
హ్యామన్‌ రైట్స్‌ వాచ్‌, హైదరాబాద్‌. 

ప్రసాద్‌, కలేకూరి, 2001, ఆంధ్రప్రదేశ్‌ దళితులు, ప్రజాశక్తి బుక్‌హౌస్‌, 
హైదరాబాద్‌. 

మంజులత, ఆవుల, 2005, నం।॥। ఆదునిక సాపాొత్యంలో 
ప్రక్రియలు-ధోరణులు, హైదరాబాద్‌, తెలుగు అకాడెమీ. 

మధుజ్యోతి, కొలకలూరి 2010, దళిత సాహిత్య సౌందర్యతత్వం, తెలుగు 
అకాడెమీ, హైదరాబాద్‌. 

భాస్మర చౌదరి, బి 1981, జాషువా కవితా ప్రస్థానం, ద్వితీయ ముద్రణ, 
చిత్తూరు. 

లక్ష్మీనారాయణ, కె. 1996, హరిజనాభ్యుదయం తెలుగు కథానిక, రమా 
పబ్లికేషన్స్‌, అనంతపురం 

రంగనాథాచార్యులు, కె.క., 1994 సంపా. ఆధునిక సాహిత్యం-దళిత 
స్పృహ- యువభారతి ప్రచురణ, హైదరాబాద్‌. 

రమణ. పి.వి.డా. 1998, తెలుగు సాంఘిక నాటకం మొదటిభాగం, బయ్యారం, 
ఖమ్మం. 


దా॥॥శిఖామణి శం 


రామ్మూర్తి, పాము, 1976, రాష్ట్ర హరిజన నాయకుల జీవిత చరిత్ర, కాకినాడ. 
లక్ష్మీనరసయ్య, జి. 1999, దళిత సాహిత్యం-తాత్విక దృక్పథం, దళిత సాన 
ప్రచురణలు, విజయవాడ, హైదరాబాద్‌. 

శిఖామణి 1988, దళితసాహిత్య తత్వం, లిటరరీ సర్కిల్‌, హైదరాబాద్‌, 
తెనాలి. 

శిఖామణి, 2006, సమాంతర, నందిని పబ్లికేషన్స్‌, హైదరాబాద్‌. 
సుందరరావు ఆర్‌.ఆర్‌, 1986, మహాకవి జాషువా వ్యక్తిత్వం-కవిత్వం సేవార్తిక 
ప్రచురణలు, హైదరాబాద్‌. 

సత్యనారాయణ, ఎస్వీ, 2012, సంపా. ఆధునిక తెలుగు సాహిత్యంలో 
ప్రక్రియలు-ధోరణులు (ద్వి ము.) తెలుగు అకాడెమీ, హైదరాబాదు. 
సత్యనారాయణ, ఎస్‌.వి. 1993, దళిత సాహిత్య నేపథ్యం, హైదరాబాద్‌. 
అరసం. 

సత్యనారాయణ, ఎస్‌.వి. 2000 (సంపా), దళితసాహిత్య వాద వివాదాలు, 
విశాలాంధ్ర పబ్లిషింగ్‌ హౌస్‌, హైద్రాబాద్‌. 

స్వరూపరాణి, చల్లపల్లి, 2012, అస్తిత్వగానం-విమర్శ, మైత్రి ప్రచురణలు, 
విజయవాడ. 

సామాన్య 2012, అంటరాని వసంతం, విమర్శనాత్మక పరిశీలన, (ఎంఫిల్‌ 


సిద్ధాంత వ్యాసం), పాలపిట్ట బుక్స్‌, హైదరాబాద్‌. 


కవితా సంకలనాలు 


న 


న 


నే 


చిక్క్మనవుతున్న పాట, 1995, సం॥। జి.లక్ష్మీనరసయ్య, త్రిపురనేని శ్రీనివాస్‌. 
నిశాని, 1995, కళా పబ్లికేషన్స్‌. 
గుండెడప్పు, 1995, సం॥ పట్టెటి రాజశేఖర్‌, నాగప్పగారి సుందర్‌రాజు. 
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దళిత మేనిఫెస్టో, 1995, సం॥ కేశవకుమార్‌, కె.సత్యనారాయణ. 
బహువచనం 1996, సం॥ సుంకిరెడ్డి నారాయణరెడ్డి 

పదునెక్కిన పాట, 1996, సం॥। జి. లక్ష్మీనరసయ్య 

మేమే, 1996, గోసంగి ప్రచురణ. 

వల్లకాడు (హిందీ దళిత కవిత్వం) 1996, అనుసృజన: డా॥ వి.కృష్ణ. 
దండోరా, 1996, సం॥ డా.ననుమాస స్వామి. 

చిత్తరువు 19977, సం॥ తాటిపర్తి బాలస్వామి, జి. విజయలక్ష్మి 

మాదిగ చైతన్యం 1997, సం॥ నాగప్పగారి సుందర్‌రాజు 

కాస్త సిగ్గుపడదాం (సంఘీభావ కవిత్వం), 1997, సం॥ మద్దూరి నగేష్‌బాబు, 
ఖాజా 

చలపతి విజయవర్థనం, 1997, సం॥। ౩.జి.సత్యమూర్తి 

జిహాద్‌ 1997, విరసం ప్రచురణ 

దళిత కవిత 1992, సం॥ డా॥ కొండపల్లి సుదర్శనరాజు 

మట్టి గుండెచప్పుళ్ళు, 1997, తెలుగులో మరారీ దళిత కవిత), అను: 
దేవరాజు మహారాజు 

నల్లపొద్దు, 2003, నం. గోగుశ్యామల- హైద్రాబాద్‌ బుక్‌ట్రన్స్‌ 
కైతునకలదండం. సంపా.కృపాకర్‌మాదిగ. 


కవితా సంపుటాలు 


వ 


వ 


పోయేదేమీ లేనివాళ్ళం, (1992), శంబుక 
వర్తమానం, (1992), ఎండ్లూరి సుధాకర్‌ 
కొత్త గప్పలం - ॥ 

వర్గీకరణం జ. 

నల్లద్రాక్ష పందిరి - ఎండ్లూరి సుధాకర్‌ 
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* పాదముద్ర (దీర్హకవిత), (1994), జూలూరి గౌరీశంకర్‌ 
*__ పంచమవేదం, (1995), సతీష్‌చందర్‌ 
* __ వెలివాడ (1995), మద్దూరి నగేష్‌బాబు 
* నాన్న సైకిలు (దీర్హకవిత), (1995), సతీష్‌చందర్‌ 
* __ పొలికట్టె, (1995), జూలూరి గౌరీశంకర్‌ 
*... ఒల్లు కడుక్కుందాం రండి, (1995), చిన్ని 
* గురితప్పిన పద్యం, (1995), దెంచనాల శ్రీనివాస్‌ 
* ఏదీకాదు, (1995), ప్రసేన్‌ 
* _ తల్లికోడి హెచ్చరిక (దీర్షకవిత), 1995, సుంకర రమేష్‌ 
బ్లాక్‌ వాయిస్‌, (1995), ఇక్చాల్‌చంద్‌ 
* రచ్చబండ (దీర్హకవిత), (1996), మద్దూరి నగేష్‌బాబు 
స చండాల చాటింపు, (1996), నాగప్పగారి సుందర్‌రాజు 
శ మాలకాకి (1996), జూలూరి గౌరీశంకర్‌ 
త అల్పపీడనం, (1996), పైడి తెరేష్‌బాబు 
హిందు మహాసముద్రం (దీర్హకవిత-కేసెట్‌), (1996), పైడి తెరేష్‌బాబు 
*_ జనగీతం, దేశం డైరీ, నల్లకలువ, (1996), కత్తి పద్మారావు 
* ఎంగిలి, (1997), బొనిగల రామారావు 
* పునాదిరాయి, జి.ఆర్‌.కుర్మే 
*. దళిత భారతి, ఆకుల గంగాధర్‌ 
* నది పుట్టిన గొంతుక, (1983), బొజ్జా తారకం 
* నాలాగే గోదావరి 2000, బొజ్జాతారకం 
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గోసంగి 2011, ఎండ్లూరి సుధాకర్‌ 
కిరుచెప్పుల భాష -2000, శిఖామణి 
మానవ స్మృతి, (1990), విరసం ప్రచురణ 


గేయ సంపుటులు: 


న 


గ 


న 


దళిత జనగీతాలు, (1985), దొండపాటి రామారావు 

దళిత కళామందలి పాటలు, (1992), సం॥ మాష్టార్డీ 

దళిత గీతాలు, (1993), సం॥ జయధీర్‌ తిరుమలరావు, కె.పి. అశోక్‌కుమార్‌ 
మాష్టార్టీ దళిత గీతాలు, (1994), మాష్టార్టీ 

ఏకునాదం మోత, (1994), గోరటి వెంకన్న 

పాత పాట సాక్షిగా కొత్తపాట పాదతా, (1994), సం॥ ఉ. సాంబశివరావు 
ప్రవహించే పాట, (1996), సం॥ బి.ఎస్‌.రాములు 

దళిత పాటలు, (19977), రాంలక్ష్మణ్‌ 

దళిత గీతాలు, (1997), సం॥ చార్వాకుడు 

రజక గీతాలు, సం దేవరపల్లి మస్తాన్‌రావు 

గొల్ల కురుమ పాటలు 

కరీంనగర్‌ జిల్లా దళిత పాటలు (1993) 


నవలలు 


న 


న 


అద్దంలో చందమామ, చిలుకూరి దేవపుత్ర 
జాతర, బోయ జంగయ్య 
బోయ జంగయ్య 
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స బతుకుపోరు, బి.ఎస్‌.రాములు 
స ఎల్లి, అరుణ 
స ఖాకీ బతుకులు, స్పార్టకస్‌ 


కథా సంపుటాలు -సంకలనాలు 
ఖః ఊరబావి, (1988), కొలకలూరి ఇనాక్‌ 


సూర్యుడు తలెత్తాడు, కొలకలూరి ఇనాక్‌ 
* ఇంకానా ఇకపై సాగదు, (1994), సం॥ భార్గవీరావు 
*... దళిత కథలు (మరాఠీ దళిత కథలు, (1984), సం॥|చేకూరి రామారావు 
* దళిత కథ, (1996), (సం॥ రాచపాళెం చంద్రశేఖర్‌రెడ్డి, కె. లక్ష్మీనారాయణ) 
శ. చీమలు, (1996), బోయ జంగయ్య 

గుడిసె ఏసోబు కథలు, (1996), దారా గోపి 
+ మల్లెమొగ్గల గొడుగు-అంటరానోళ్ళ ఆత్మకథలు (1996), ఎండ్లూరి సుధాకర్‌ 
* మాదిగోడు, (1997), నాగప్పగారి సుందర్‌రాజు 


ఉచల్యా, (1994), లక్ష్మణ్‌గాయక్‌వాడ్‌ (మరారీ జీవితచరిత్ర), అను: శ్రీమతి 
వసంత 


౪... దళిత కథలు 2006, గూడ అంజయ్య- హైద్రాబాద్‌, హేమసాహితీ 
ప్రచురణలు. 
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కే24 

ఆంగ్ల గ్రంథాలు 

ణః 01500166 31626, 1900902(3406610 స(ేఏ2001 ౫116 [106%20116), 
61666 0”: తరత 20816. 

స్ట ౮411 ౦97666 1995. 92116 7131010. 

న (౮111 ౦%౪666 1994. ౨2116 206 0౧6 ల0౦061260 [ల01801015. 

+ 50]])2 1282200, 19867, 9610018 136 411 10612 2110116603 


(౮0౧1616106. 


దా॥[శిఖామణి 

తెలుగు సాహిత్యంలో శిఖామణి'గా ప్రసిద్ధులైన 
డా.క(రి నంజీవరావు శ్రీవుతి ఆదిలక్ష్మి, కగరి 
సూర్యనారాయణ దంపతులకు 30 అక్టోబర్‌ 1957న 
తూర్పుగోదావరి జిల్లా కాకినాడ సమీపంలోని యానాంలో 
జన్మించారు. ఇంటర్‌ వరకూ యానాంలోనూ, 
బి.ఏ.కాకినాడ పి.ఆర్‌.కాలేజీలోనూ, ఎం.ఎ. ఆంధ్రా 
యూనివర్సిటీలోనూ చదివారు. ఆంధ్రా యూనివర్సిటీ నుండి తెలుగులో హూఖి కవిత్వంపైనా 
(1991), హైదరాబాద్‌ విశ్వవిద్యాలయం నుండి తులనాత్మక సాహిత్యంలో తెలుగు మరాఠీ 
దళిత కత్వంపైనా (2007) పరిశోధనలు చేసిన డబుల్‌ డాక్టరేట్‌ పొందారు. ఇంతవరకు 
వీరి పర్యవేక్షణలో 30 మంది ఎం.ఫిల్‌, 15మంది పిహెచ్‌.డి. పట్టాలు పొందారు. 

మువ్వలచేతికర్ర, చిలక్కొయ్య, కిర్రుచెప్పుల భాష, నల్లగేటు నందివర్థనంచెట్టు, 
తవ్వకం, గిజిగాడు వంటి కవితా సంపుటాలూ, వివిధ, దళిత సాహిత్య తత్వం, సమాంతర 
వంటి విమర్శ [గ్రంథాలు వెలువరించారు. అమ్మ కవితా సంపుటి (రంజని), శ్రీపాద 
గోపాల కృష్ణమూర్తిగారి అర్ధశతాబ్దపు ఆంధ్రకవిత్వం, తెలుగు ఏకాంకనాటక వికాసం 
(తెలుగు యూనివర్సిటీ) వంటి గ్రంథాలకు సంపాదకత్వం వహించారు. 

తెలుగు విశ్వవిద్యాలయం, ఫ్రీవర్స్‌ ఫ్రంట్‌ ఉమ్మడిశెట్టి, గరికపాటి, నూతలపాటి, 
దుర్మానంద్‌, సినారె సాహితీ పురస్కారాలు, అధికార భాషా సంఘం పురస్కారం, రాష్ట్ర 
ప్రభుత్వ ఉగాది పురస్కారం, ద్రావిడ విశ్వవిద్యాలయం ప్రతిభాపురస్మారం, అంబేద్కర్‌ 
ఇంటర్నేషనల్‌ లిటరరీ అవార్డు వంటి పలు ప్రతిష్టాత్మక అవార్డులను అందుకున్నారు. 
2000 సం॥లో యునైటెడ్‌ కింగ్‌డమ్‌, బర్మింగ్‌హాంలో జరిగిన ప్రపంచ దళిత రచయితల 
సమ్మేళనంలో తెలుగు దళిత కవిత్వ ప్రతినిధిగా పాల్గొన్నారు. వీరి రచనలు హిందీ, 
ఇంగ్లీషు, తమిళ, కన్నడ, మళయాల భాషల్లోకి అనువాద మయ్యాయి. హైదరాబాద్‌లోని 
పొట్టి శ్రీరాములు తెలుగు విశ్వవిద్యాలయం, తులనాత్మక అధ్యయన కేంద్రంలో 
ఆచార్యులుగా, పద్మభూషణ్‌ డా. బోయి భీమన్న సాహిత్య పీఠానికి కన్వీనర్‌గా 
వ్యవహరిస్తున్నారు. 





01201. ౧2౮6 


01201. ౧2౮6 


వ్రఫంచ తెలుగు మహానభల ఆశయాలు 


+ తెలుగు జాతి భాషా సంస్కృతులపై నేటి యువతరానికి ఆసక్తి కలిగించేలా 
ప్రణాళికలు తయారు చేయడం. 

+ ప్రపంచ వ్యాప్తంగా ఉన్న తెలుగు వారిని ఒక వేదికపై చేర్చి భాషా 
సంస్కృతులు ఎదుర్కొంటున్న సమస్యలకు పరిష్కారాలు కనుగొనడం. 

+ తెలుగుభాష ప్రపంచ భాషలతో నరితూగేలా అంతర్జాలంలో 
ఉపయోగించడానికి చర్యలు చేపట్టడం. 

+ తెలుగు పాలన, బోధన, ప్రసార మాధ్యమ భాషగా వినియోగించేందుకు 
చర్యలు తీసుకోవడం. 

ఖీ తెలుగు వారి జానపద, సంప్రదాయ కళారూపాల ప్రదర్శనలకు, ప్రచారానికి 
ప్రణాళిక రూపొందించడం. 

+ తెలుగు జాతి ప్రాచీనతలను, ప్రశస్తిని వెలుగులోకి తేవడం. 

+ తెలుగు జాతి చరిత్రపై, భాషపై గ్రంథాలు ప్రచురించి కొత్త పారిభాషిక 
పదాలు తయారుచేయడం. 

+ తెలుగు భాషను అభ్యసించే వారికి సరళమైన శైలిలో పాఠ్యగ్రంథాలు 
బోధనోపకరణాలు తయారు చేసే ప్రణాళిక రూపొందించడం. 

ఖీ తెలుగు నేలపై గల చారిత్రక, ఆధ్యాత్మిక స్థలాలకు, పర్యాటక కేంద్రాలకు 
ప్రాచుర్యం కల్పించడం. 


తెలుగు భాషవికాసం తెలుగుస 


స్ట్‌ 
_ 
ట్‌ 


